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Als ich im Friihjahr von 1903 meine Beitrdge zu einer verglei- 
chenden Lautlehre der baskischen Dialekte veroffeutliehle, hafte ich 
leider noch nicht die Gelegenheit geliabt, das Baskische als lebendige 
Sprache kennen zu lernen. Auch war ich damals zu abhangig von 
den Arbeiten des am die Baskologie so hochverdienten W. J. van 
Eys, der zwar die Grundlage einer vergleicbenden Morphologie der 
li tterarischen baskischen Mundarten gesehaffen liatte, aber dessen zu 
kurz gehaltene Darstellung der Lautlehre von wesentlichen F ehlern 
nicht frei geblieben war. Diese Felder habe ich zu den meinigen 
gemacht, indem ich seinen Angaben iiber den Lautwert, der Schrift- 
zeichen in den verschiedenen Dialekten unbedingtes Vertrauen schenkte. 
Ich h&tte auch Yinson und Bonaparte in alien Teilen meiner Arbeit 
zu Rate zielien sollen, insbesondere den Prinzen, der — wie Sehu- 
chardt mit Recht sagt — ,,in Bezug auf die Laute geradezu Einziges” 
geleistet hatte. Eine zweite Felderquelle war meine ungenugende 
Kenntnis der romanislischen Fachlitleratur, und der romanischen 
Sprachen iiberhaupt. Daraus ist es zu erklaren, dass ich viele roma- 
nische Lehnwbrter nicht als solehe erkannle, und auch in gewissen 
andern Fallen, wo mir der freuide Urspruug der betreffenden Worter 
wohl klar ge worden war, Lautiibergange, welche sich schon im 
Romanischen vollzogen batten, dem Baskischen zusehrieb. Das alles 
hat Schuchardt in seiner eingehenden und lehrreiclien Besprechting 
meiner Arbeit im Leidener Museum (X, Sp. 393 — 406) ausfiihrlich 
dargelegt; weniger — aber doch Wertvolles — habe ich aus den 
Besprechungen Vinsons und Linschmanns gelernt. 

Nun hat die Revue Internationale des Etudes Basques in 1909 
und 1910 eine franzbsische Neubearbeitung meiner Beitrdge erschei- 
nen lassen, welcher ein verbesserter deutscher Text zu Grunde lag. 
Diese Ubersetzung, welche icli der selbstlosen Freundschaft des 
ebenso fleissigen wie gewissenhaften Baskologen Georges Lacombe 
verdanke, ist auch als Buch, obwohl in einer geringen Auflage, in 
1910 bei Honore Champion erschienen. Diese Auflage ist aber jetzt 
vergriffen, und die Revue Internationale ist tnanchem F'orscher, zumal 
deutscher und oesterreichischer Nationalitat, nicht zuganglieh. Daraus 
erklart sich der Ubelstand, dass bei neueren wissenschaftlichen Unter- 
suchungen in Deutschland und Oesterreich nicht der vielfach ver- 
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besserte franzosisehe Text von 1909 — 1910, sondern die in mancher 
Hinsicht veraltele Arbeit von 1903 herangezogen wil'd. Nun mochte 
icli nicht genie, dass durcli meine Scbuld alte Felder bestandigt 
wiirden. Aus diesem Grunde babe ich raich dazu entschlossen, eine 
Reilie von Berichligiingen zum deutsdien Urtext herauszugeben, und 
zwar in den ,,Verhandelingen der Koninklijke Akademie van Weten- 
schappen”, wo meine Arbeit vor zwanzig Jahren erschienen ist, und 
die in alien grosseren Bibliolbeken der alten und neuen Welt vor- 
banden, und somit jedem ernslhaften Forseber zug&nglich sein diirften. 
Hoffentlicb wird jelzt Niemand melir die Beitrdge nachscblagen, 
obne zugleich die bier verbfifentlichten Berichtigungen, in welchen 
nur ganz geringfugige Druckfebler und Versehen unerwabnt ge- 
blieben sind, zu Rate zu zielien. 

S. 5. Bask, argil ergi ist zu streicben, weil erguia (Liz. Mt. 24, 
29) gewiss Druckfebler fur nrguia ist. Dasselbe gilt von bask, elkar: 
elker, denn auch elkerri (Liz. Jh. 13, 14) ist nur Druckfebler fur 
elkarri. Bin driltes Beispiel des Wecbsels a : e, das gestriclien wer- 
den soli, ist lab. ornegu: guip. ernegu (die Grundformen sind *arre- 
negu, *errenegu, aus *renegu, mit vokaliscbein Vorschlag vor r). 

S. 6. Von den bier angefuhrten Beispielen des Wechsels a: e ist 
zu streicben guip. lab. ansarn: nnav. nnsern, wo der Wechsel a-, e 
nicht erst baskiscb ist. 

S. 7. Die e-Formen bei erran (deren synlaktischen Wert ich nie- 
mals verkannt babe) sind morpbologisch, nicht unmittelbar phone- 
tiscli, zu erklaren (s. Museum, XI, Sp. 28 f.). In soul, benn, beno 
iiaben wir es mit Kontraktion aus bnina, baino zu tun ; auch diese 
Falle gehoren nicht zum Wechsel a : e. 

S. 8. Was iiber bezain .(nicht bezah!), bezen , bazen, bezin gesagt 
wird, ist verfehlt. Und weiler unten h&tte die Bemerkung, es sei 
oft schwierig, ain von ah zu untersc.heiden, besser unterbleiben 
sollen. Wo ain geschrieben wird, ist ai der Diphthong a -f- 1. Scbliess- 
lich ist ieyngoycoaren in iengoycoaren zu verbessern. 

S. 9. Legun, leun, laun ist romanisch (Schuchardt). Streiche das 
Beispiel sossagu : sossega. 

S. 10. Der Wechsel eza-: eze-, ema eme- ist morpbologisch, und 
gehort also nicht hierher (s. Museum, XI, Sp. 28 f.) 

S. 31 f. Die 0 -Forinen bei erran, eman, izan, mit denen die 
Bedeutung ,,ihm” verbunden ist, sind rnorphologisch zu erklaren. 

S. 13. Streiche die Beispiele asma : asmo und parropia: parropio. 
Auf einem Druckfebler bei van Eys beruht ira-dullu; das Wort 
lautet ganz regelmassig ira-dallu. 
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S. 16. Jefzt halte aucli ic.h das e : i der slarken Partizipe fur 
prafixal. N 

S. 17. Streiche das Beispiel nnav. orre: lab. orri ‘Wachholder’. 
Van Eys giebl zwar lab. orri nicbt nur in der Bedenlung „BIatt”, 
sondern auch fur ,,Wachholder”, aber bei Azkue ist orri ‘Wach- 
holder’ nicbt verzeicbnet. Auch zu streichen ist frz.-bask. oren 
(< orein): gnip. orih ‘Hirscli’, denn sowohl soul, oren wie guip. or in 
ist aus orein entslanden, wie das Wort im Labourdinischen noch 
lautet. An Wecbsel zwischen e und i vor Nasal darf bier nicbt 
gedacht werden ; vielmehr haben wir es mit verschiedener Monoph- 
thongierung des Diphthongs ei zu tun. 

S. 18. Zu erpo-. orpo vgl. Scbucbardt, Museum, X, Sp. 397. Die 
Zusammengehorigkeil von tegi und loki ist zweifelbaft (vgl. Schu- 
cbardt, Museum, X, Sp. 395). 

S. 19. Das iiber guztera, geztera, eztera ‘Wefzstein’ gesagte ist zu 
streichen, denn dem baskischen Worte liegt, wie Scbucbardt rich tig 
bemerkt, span, aguzadern zu Grunde. In eyarthu (Liz. Mt. 13, 6) 
ist nicht eine Form ohne h zu sehen ; es ist bloss Druckfebler fur 
eyhartu. Auch die Bemerkung ti tier Dech. eceyn ist irreftihrend, denn 
eceyn bat nicbts mit ecen zu tun, sondern ist an alien stellen — 
edozein. Obwohl dieser Febler scbon in den Naehtragen (S. 101) 
berichtigt wurde, weise ich bier nocbmals darauf bin uni hervor- 
zubeben, dass die ricbtige ■ Erklarung von eceyn bereits 1887 von 
Linschmann gegeben war. 

S. 20. Die Falle genre : gure, zeure: zure, neure: nire, eure: hire 
und gen: gu, zeu : zu, neu: ni, eu: hi sind morpbologiscb zu erkla- 
ren und gehoren nicbt hierher. Fehlerhaft ist auch die Bemerkung 
iiber teula, tella, theilla ‘Dacbziegel’, wo romaniscber, nicht baskiseher, 
Lautwandel vorliegt. 

S. 21. Die Worte ,,Auch ai wird einerseits zu i, andererseits zu 
a geschwacbl (vgl. z. B. adaki aus *adar-kai gegeniiber abarka aus 
*abar-kai)” sind, was abarka betrifft, unrichlig und iiberhaupt bier 
nicht am Platz, obwohl Vereinfaohung von auslautendem ai ziu'irn 
Suffix, oder vielleicbt besser im zweiten Kompositionsglied, -gai {-kai) 
sehr ban fig vorkommt. Uber durcb Funktionsscb wacbung bedingte 
Lautscbwacbung handelt jetzt ausgezeicbnet W. Horn, Sprachkbrper 
und Sprachfunktion, Berlin 1921. Was abarka betrifft, dieses ist 
gewiss aus span, abarca entlehnt. 

S. 22. Scbucbardt ( Museum , X, Sp. 405) sagt: „Auf einem Ver- 
greifen wird (S. 22) lupu mit der Bedeutuug ,,Spinne” beruhen”. 
Aber lupu ‘Spinne’ tindet sicb bei Azkue, dessen Wbrterbuch in 
1903 freilicb noch nicht erschienen war. Ich kann mich nicbt ent- 
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sinnen, woher ieh darnals lupu ‘Spinne’ genommen habe. Es giebt 
jedenfalls keinen Gr fund um das- Beispiel lipu: lupu zu verdachtigen. 
Dagegen ist der Fall churimuri: zurumuru zu streichen. 

S. 25. Zu emo - : eme- : ema- und erro- : erre- : erra - s. Museum, 
XI, Sp. 28 f. 

S. 27. Die labourdinischen Formen zoin, ohoiii, oin, soin haben • 
reinen Diphthong oi. Auch ist zu bemerken, dass in guip. iyuin 
gegentiber lab. higoin oi zu ui geworden ist, sodass wir bier nieht 
von einem IJbergang von o in m vor Nasal reden konnen. 

S. 28. Der Fall egoi: ego ist zu streichen, weil das Wort aus 
siidfranz. eigau entlehnt ist. So Schuchardt. 

S. 31. Streiche den Fall itzur ( itzuri hat weiohes r!). 

S. 32. Die Bemerkung liber bulhar ist verfehll, denn Ih ist l h. 

S. 34. Die gauze zweite Alinea ist zu streichen. Die Formen wie 
die u. s. w. bei Lizarraga sind ganz anders zu beurteilen. Weiter 
unten wird gesagt, der Wechsel von eu mit u und i sei besonders 
hauflg vor r, l: im Gegenteil, Wechsel von eu mit u ist iiberhaupt. 
selten, und einen phonetischen Wechsel von eu mit i giebt es gar 
nicht. Auch ist das iiber tenia: tella gesagte zu streichen. 

S. 36. Hier ist iradallu statt iradullu zu lesen. 

S. 38. Der Fall gin: egin ist zu streichen, wie schon in den Nach- 
tragen (S. 102) bemerkt wurde. 

S. 40. Billos : billuzi ist kein „sic.herer Fall von i-Schwund im 
Anslaut”. Zu Grunde liegt siidfranz. blous. So Schuchardt. Auch 
meine Auffassung von marrubi: marrubio war verfehlt; sie ist eben- 
falls von Schuchardt ( Museum , X, Sp. 399 f.) erledigt. 

S. 40 — 44. Zu dem Kapitel der Kontraktionen vergleiche man 
Schuchardt, Museum, X, Sp. 403 f. ; Gavel, Elements de Phonetique 
basque, S. 100 — 103. 

S. 45. Stteiche ajol: achol. Auch ist zu bemerken, dass nil durchaus 
nicht als eine Schreibweise fur h betrachtet werden darf; mit nil 
ist aspiriertes n gemeint. Ganz zutreffend sagt Prinz Bonaparte in 
seinen Erlhuterungen zum baskischen Alphabet [Le Verbe basque, 
1869): „Nous considerons fh, kh, Ih, nil, nh, ph, rh, rrh, th, th comine 
des sons doubles, par la memo raison que Lepsius considere com me 
tels kh, ph, th sanserifs”. Meine unrichtige Auffassung von nh, Ih 
war durch die Note bei van Eys, Diet, basque-franqais , S. XLV f., 
veranlasst. 

S. 47. Die Formen inharrosi, inhaurteri, chinhaurri, inhar, enhara 
(inhara, ahhera), lanho, munho enthalten alle ein h nach dem Nasal 
(s. oben zu S. 45). 

S. 49. Der Fall ortuts: ointhuts ist .zu streichen. Neben muno 
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steht inunho mit nh, und muno mit monillierlem n-Laut (Azkue). 
Die Bemerkungen liber belaun, belhauii: belhaur sind hinfallig. 

S. 50. An der vermnteten Abneigung gegen zwei Liquidae in 
demselben Wortkorper ist es wohl niclits. Aucb alles iiber giltzurrun 
: guntzurru und olentza.ru : onentzaru gesagte ist zu streichen. Zum 
angeblichen Wandel von n in h vgl. Sclmchardt, Baskisch und 
Romanised, S. 22 ff., und Gavel, Elements de Phonetique basque, 
S. 265 ff. 

S. 51. Die Former) inhar, inliaurteri, ginhar, inhalozka, inharrosi 
lraben ein h nach dem Nasal. Neben giharreba mit, mouilliertem 
n-Laut stehi ginharreba mit n -|- h. Unter den Beispielen des n- 
Schwundes ist gerade das zuerst genannte ekaitz, ekach: nekliaitz zu 
streichen (der Fall ist anders zu beurfeilen). 

S. 54. Streiche die Beispiele murrion (rnorroin), Miarritze: Biarritz, 
lamina: labina. Was das letztgenannte Wort betrifft, haben wir es 
siclier mit Bntlehming aus span, (lat ) lamia zu tun (Schuchardl). 

S. 55. Zur Sippe bavalla, matrailla u. s. w. vgl. Sclmchardt, 
Museum, X, Sp. 399. 

S. 56. Ltzuri, nicht itzurri, ist die richtige Form. 

S. 57. Die Etymologic von ilargi, illargi, irargi, iretargi ‘Mond’ 
ist nicht ganz sicker; vielleicht isl die alte Erldarung als „Lichtder 
Toten” dock die richtige. Die kiirzere Form il, ila, ilia gehorl 
urspriinglich wohl nur in Zusammensetzungen zu Hause, und lasst 
sich als kompositionelle Kurzform zu ilargi, illargi betrachlen. Tat- 
sAchlich flndet il, ila, ilia in der Bedeutung ,,Mond” sich nur in 
den Zusammenselzungen ilgora, ilbera, ilberri, ilzar, ilabete ( illabete , 
illebete, hilabethe, liillabethe). In ilbeltz ‘Januar’ (‘schwarzer Monat,’) 
ist il ‘Monat’ ersles Komposilionsglied ; in den iibrigen Monatsnamen 
steht -il oder -ila, -ilia am Ende (Linschmann, Lit. Zentralblatt, 
1907, Sp. 1026 hat meine Bemerkung iiber das Monatsnamen bil- 
dende ,, Suffix” in De rooordafleidende sufjixen van het Baskisch, 
S. 48 missverstanden, obwohl ich es doch ausdriicklich von dem 
Deminulivsuffix unterscheide; ich hatte freilich besser getan hinzn- 
zufiigen, dass -il, -ila, -ilia in Monatsnamen eigentlich ,, Mond, Monat” 
bedeutetj. Ahnlich schon Mahn, Denkmdler der baskischen Sprache, 
S. V, im Gegensatz zu Sclmchardt {Rev. Intern., VII, S. 298 f.), 
der eguzki rind ilargi als ,,Sonnenlicht” und ,,Mondlicht” auffasst, 
was mir nicht reeht einleucliten will. Die Form iretargi aus *iletargi 
neben irargi aus ilargi enthalt das in der Kompositionsfuge haufig 
auftretende Element -t-, dessen Wert und Alter zuerst von Schuchardl 
erkannt vvorden ist. Vgl. iiber ilargi noch Vinson, La Lgngue basque, 
S. 53 (wie Schuchardt erklart er ilargi als ,,Mondlicht”). 
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S. 57 f. Ich bleibe bei meiner Auffassung des Verhalfnisses zwischen 
den l- und r-Formen des Allalivsuffixes. 

S. 58. Streiche den Fall bulhute. Zu rnalluki-. marrubi n. s. w. 
vgl. Schuchardt, Museum, X, Sp. 399 f. 

S. 59. Streiche die Beinerkung iiber belhaur: belhaun. Bei eguzki, 
iguzki, iruzki, iduzki, iluzki haben wir gewiss von g auszugehen 
(vgl. Schuchardt, Rev. Intern., VII, S. 298 f., dessen Erklarung von 
-ski vorlaufig unsicher bleibt). Statt anhera lies ahhera. 

S. 60. Streiche das Beispiel zerren : zeden. 

S. 62. Streiche das Beispiel baralla-. masalla. Zu dem von mir 
unrichtig beurteilten barazkari: bazkari vgl. Schuchardt, Museum, 
X, Sp. 404. 

S. 64. Streiche das Beispiel molz (das Wort hat nichts mit murritz 
zu tun). 

S. 65. Itznri hat weiches r. 

S. 66. Mit Ih ist aspiriertes I gemeint s. oben zu S. 45 

iiber nh ( n -f- A). Alhor, nlliargun, belhar, belhaun, bulhar, elhur, 
elhi, zilhegi, zulho, und auf der folgenden Seite ilhun, zilhar sind 
dementspreehend zu beurteilen. 

S. 67. Herbail, habail, 'lusuil enthallen die Diphthonge ai, ui. 
Dber die vennutete Abneigung gegen zwei Liquidae in demselben 
Worlkbrper s. oben zu S. 50. 

S. 68. Einen phonetischen Wandel von l ill) in h giebt es wohl 
iiberbaupt nicht; die angefuhrten F&lle sind alle anders zu beurteilen. 
Zu den Doppelfonnen mit und ohne l irn Anlaut vgl. Schuchardt, 
Baskisch und Romanisch, S. 34ff. Unter den Beispielen des Z-Schw nu- 
des sind ahuku, ahoki\ ahulki; kedar, khedarre : kheldar, keldev, 
afer: alfer ; erdol : herdoil zu streichen. Was anlautendes p und 
dessen Fehlen in echt-baskischen Worlern betrifft, s. Schuchardt, 
Zs. f. rom. Phil., XI, S. 474 ff. 

S. 69. Dech. hat nicht eypanadi, sondern ezpanadi. Also zu 
streichen. 

S. 70 Einen eigentlichen Wechsel p: t giebt es wohl gar nicht; 
die angefuhrten Falle sind anders zu beurteilen. Was aliizpa, aizpa: 
aizta betrifft, haben wir es vielleicht mit Suffixverschiedenheit zu 
tun. Ebensowenig wie einen Lautwandel von p in t, oder umge- 
kehrt, giebt es irn Baskischen einen solchen von p in k, oder von 
k in p. Chipi und chiki stehen zu einander in einem lautsymbo- 
lischen Verhaltnis (Schuchardt). Parropia ist (nach demselben Ge- 
lehrten) aus beam, parropie entlehnt. Auch meine Bemerkungen 
iiber chispildu : kiskildu sind verfeldt. Zu streichen ist auch alles 
iiber alper: auher gesagte. 



HER BASK ISOHEN DIALEKTE 


9 


S. 71. Es giebt kein eztor ‘Pfarrer’, wie ich freilich schon ver- 
mutete. Die Bemerkung liber pertz: hertz, poz: boz ist zu streiehen. 

S. 72. In parabisu liegt kein baskiscber Lautwandel yor. 

S. 73. Dass urki ein b itn Anlaut verloren bat, geht aus nnav. 
burkhi, soul, biirkhi hervor. Dennoch zweifle ich jetzt daran, ob das 
Wort gei-ade germanischen Ursprnngs sei. Uber bai- aus bait- s. unten 
zu S. 79 f. 

S. 75. Zum angeblichen Wechsel t : p s. oben zu S. 70. Unter 
den Beispielen von l: k sind tipula: kipula nnd debetatu : debekatu 
zu streiehen. Zu baitaiz, baitinqan aus -*bait-(h)aiz, *bait-(h)intzan vgl. 
unten zu S. 79 f. Die Beinerkungen liber das t in Zusammenselzun- 
gen von begi und ogi sind verfelilt (s. Schuchardt, Museum, X, Sp. 397). 

S. 76. Zu matela: mazela. vgl. Schuchardt, Museum, X, Sp. 399. 

S. 77. Streiche die Falle mihise : mihist und mazuzn : mnzuzta. 

S. 79 f. Bei dein Ubergang von d in t naeli bai- ist zu bedenken, 
dass bai- aus bait- entstanden ist (Schuchardt, Museum, X, Sp. 403). 

S. 80. Zum Wechsel nd\ ng vgl. Schuchardt, Baskisch und Roma- 
ni sch, S. 17 ff. (zu chindurri: cliingurri auch Rev. Intern., YI, S. 
104 ff.). Die Form angereder ist ausserst zweifelhaft. 

S. 81. Wie die bizcaischen farniliaren Verbaiformen wi ejuat u. s. w. 
zu beurteilen sind, wage ich nicht zu entscheiden. Die gauze Reihe 
ist besser zu streiehen. 

S. 82 f. Zum Ubergang von g in k naeh bai - aus bait- vgl. oben 
zu S. 79 f. ' 

S. 83. Streiche die Beispiele kereiz: gereiz, kharba: garba. 

S. 84. Streiche den ..Fall told : tegi. 

S. 84 f. In orkatil : orgatil, jarki : yargi wechseln k und g nach 
r, in elkar : elgar nach l. 

S. 85. Streiche die Falle karraska : zarrasta, kiskaldu (kiskildu) 

: chichkaldu. Auch die Bemerkung Tiber zamar, chamar ist zu tilgen. 

S. 85 ff. fiber das Verhaltnis von h zu k schon richtig Vinson, 
Rev. de Linguistique, V, S. 210. 221 f. Die demonstrative!! Prono- 
minalformen mit erhaltenem k in Salazar und Roncal sind vom 
Prinzen Bonaparte ( iZtudes sur les trois dialectes basques des vallees 
d’Aezcoa, etc., S. 24) entdeckt worden. Ganz anders werden die 
in Betracht kommenden Falle von Gavel (Elements de Phonetique 
basque, S. 459 ff.) beurteilt. 

S. 86. Dass das h von hartu aus k entstanden ist, darf auf Grund 
von lokartu als sicher gelten. Deshalb halte ich Schuchardts Gleichung 
bask. liar: nub. ar (Rev. Intern., VI, S. 275. VII, S. 334) fur recht 
zweifelhaft. Man rniisste denn wahrscheinlich machen kbnnen, dass 
im Nubischen ein anlautendes k geschwunden ware. Dagegen sind 
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die Falle hari, ari und eri zu streiclien (s. Liber die Suffixe -kan 
and -keri Schuchardts lichtvollen Aufsatz Die romanisclien jSTomi- 
nalsufjixe im Baskischen, in Zs. f. rom. Phil., XXX, S. 1 ff.). 

S. 87. Emnkume gehort gewiss mit arkume u. s. w. zusammen. 
Auch ich erkliire es jetzt als ,,Weib-ldnd”, d. h. ,,junges Weib” 
(wie emazte aus *ema-gazte). Mit Unrecbt macht Vinson (Rev. de 
Linguistique, XXXVIII, S. 312; Rev. Intern., I, S. 16 f.) mir den 
Vorwurf, ich hatte in meiner Arbeit iiber De looordafleidende suffixen 
van het Baskisch (S. 46 f.) das Wort emakume vergessen. Ich hatte 
es vorsatzlich weggelassen, weil ich iiber das gegenseitige Verhaltnis 
der beiden Kompositionsglieder (das auch jetzt noch Schwierigkeit 
macht!) nicht zu Klarheit gekommen war. Bs sei noch bemerkt, 
dass die labourdinische Form von ume wirklich mit h anlautet. 

S. 88. Der Schwnnd des k im Dativzeichen -hi- veranlasst mich 
dazu, mich iiber das au in den von Schuchardt ( Baskische Studien, 
I, S. 47 ff.) besprochenen Formen zu aussern. Ich glaube n&mlich, 
dass dieses au urspriinglich nur in den Fallen, wo die Endsilbe 
(- ku , -zu, -kun, - zun ) ein u enthielt, zu Hause gehort, und sich von 
dort ans durch Analogiewirkung ausgebreitet hat. Zauzu, z. B., geht 
regelrecht auf *za-ki-zu zuriiek, das durch Assimilation des i an das 
u der folgenden Silbe zu *za-ku-zu, und weiter mit Schwnnd des k 
zu zauzu wurde. Zaizu dagegen ist unmittelbar mit Schwund des k 
aus *za-ki-zu entstanden. 

S. 88 f. Zum Ubergang von g in k nach bai aus bait- vgl. oben 
zu S. 79 f. 

S. 89. Streiche den Fall gardots : harrots. Weiter unten sind 
gede : chede und pangeru : panyeru zu streichen. 

S. 90. Streiche die Falle garrathoin : arratoin ; gathabuta, katabu 
: span, ataud; gelberia: *elberia; guztem, geztera : eztera. 

S. 91. Zu baitaiz, baitinqan vgl, oben zu S. 75. 

S. 91 f. Zum Verhaltnis „sp.-bask. Vokal -|- Vokal = frz.-bask. 
Vokal — J— /z — |— Vokal” vgl. oben zu S. 40 — 44. 

S. 92. Das iiber den Lautwert des ch bemerkte, ist unrichtig. 
Vielmehr hat ch im ganzen franzosischen Baskenlande den Lautwert 
L Wenn die fratizosischen Basken ts meinen, so schreiben sie tch. 
Im spanischen Baskenlande hat das Schriftzeichen ch den Lautwert 
D. Die fehlerhafte Darstellung der Verhaltnisse in meinen Beitrdgen 
beruht auf van Eys, Grarnniaire Comparee des Dialectes basques, S. 10. 

S. 93 f. Die angeblicbe Verstarkung des anlautenden z nach bai- 
rn tz, und die angebliehe Verbindung von ez mit anlautendem z zu 
etz- sind nur scheinbar, denn bai- ist aus bait- und ez aus *etz ent- 
standen (s. Schuchardt, Mtiseum, X, Sp. 403). 
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S. 94. Die Bemerkmigen fiber das Deminiitivprafix eh- und Ver- 
sehmelzung desselben mil anlautendem z- sind verfehlt. Wo die 
Nebenformen mit ch- zu Wortern mit 2 - deiniimtive Geltung haben, 
liegt nut* ein laulsymbolisehes Verhaltnis vor. 

S. 95. Die Bemerkmigen fiber Z und sind irrefiihrend : s. oben 
zu S. 92. Im Labonrdinisehen sagt man hthu, Zahar, Zehe, Zerri, 
suri, hiZen, Zutik, aZeri, aZnri . A neb im Niedernavarrisohen bat ch 
den Lautwert Z. Bin Gegensatz zum Souletinischen ist also gar 
niclit vorbanden. 

S. 96. Zu den Weehselformen mit anlautendem Ziscblaut und olme 
einen solchen vgl. Schuehardt, Ilomnnuch and Baskiseh, S. 36 ff. 
Unter den Beispielen von Liquidadissimilation sind chinchila und 
gongoilla. zu streichen. 

S. 97. Streicdie. die Falle hekaitz , betazal , patako. 

S. 99. Die Falle arrapo, marroht, probe, rekrubatu sind zu streichen. 
Bei lerde : elder is t die Bemerkung fiber eine etwaige Mittelform 
*leder zu tilgen, und sind einerseits die Nebenformen erde , herds, 
andererseits die Nebenformen heldor , heder, adur hinzuzuffigen. 

S. 100. Marsoka : masorka , Lehnwort ausspan. mazorca (Schuehardt). 
Der Fall leg or ist zu streichen, 

S. 101. Lies soul, ehhe (statt enhe). 
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VORWORT 


Der schon vor der Beendigung des Krieges bearbeitete zweite 
Teil der Ubersetzung des Apas tarn bas mu tasu t ra war, ebenso wie 
der erste Teil, fiir die ,,Quellen der Religionsgeschichte” bestinimt. 
Die Zeitverh&ltnisse haben indessen den Druck dieser Arbeit in 
Deutschland unmoglich gemacht. Meine schon der Religionsgeschicht- 
lichen Kornmission eingereichte Arbeit hatte Prof. Emil Sieg, der 
Nachfolger Oldenberg’s in Gottingen, unternommen, anf das Deutsche 
hin durch zu sehen. Obgleich er wusste, dass der zweite Teil des 
Apastamba nicht in der geplanten Weise in Gottingen herausgegeben 
werden konnte, hat dennoch Prof. Sieg mit der grOssten Bereit- 
willigkeit und mit Anfopferung seiner Zeit den Text griindlich 
durchgesehen und bier und da sogar Vorschl&ge iiber die Uberset- 
zung selber gemacht, die der Arbeit zu gate gekommen sind. lbm 
gebiirt mein herzlicher Dank fiir diese schone Tat. 


Utrecht, April 1923 




Achtes Buch 

Die Tertialopfer 

U b e r s i c h t 

Die Tertialopfer (Catnrmasya) sind die vier Opfer, welche mit 
einem Zwiscbenraum von vier Monaten am Anfang einer neuen 
Jahreszeit dargebracht werden: das Vai^vadeva (VIII. 1—4) am 
Anfang des Fruhlings, das Varunapraghasa (VIII. 5 — 8) am Anfang 
der Regenzeit, das Sakamedha (VIII. 9 — 19) am Anfang des Herbstes ; 
zu der Zeit des ^unaslriya (VIII. 20—21.1) vgl. VIII. 20. 1. 

a. Das V a i £ v a d e v a opfer. 

Die Eingangsi§ti ( anvarambhanlya isti), VIII. 1, 3 — 4. 
Vorbereitende Handlungen am vorhergehenden Tage, VIII. 
1. 5—16. 

Der eigentliehe Feiertag, VIII. 2. fgg. 

Die alien Tertialopfern gemeinaamen einleitenden fiinf Spenden, 
VIII. 2. 2—3. 

i Die Voropfer, VIII. 2. 14. 

Die Hauptbandlung Die drei Hauplspenden, VIII. 2. 17 fgg. 

I Die Nachopfer, VIII. 2. 20 fgg. 

Die Schlusshandlungen, 7111. 3. 4 fgg. 

Die Darbringung and das Geniessen der Molke, VIII. 3. 6 — 16. 
Schluss, VIII. 3. 17—18. 

Die jedem Tertialopfer nachfolgende Haarscbur, VIII. 4. 1 — 3. 
Die Observanzen wabrend der Zwiscbenraume zwischen zwei 
Feiern, VIII. 4. 4—11. 

Zeitbestimmung der Tertialopfer, VIII. 4. 12 — 13. 

b. Das Varunapraghasaopfer. 

Die zwei Vedis, und allg. Bestimmungen liber das Auftreten 
des Adhvaryu und des Praliprastbatr, VIII. 5. 4 — 29. 
Fertigmaehen der Opfergaben, Scbopfen der Butterportionen, 
Fertigstellen der Opfersubstanzen, VIII. 5. 30 — 6. 17. 
Herbeiftihren der Gattin und Frage an dieselbe, VIII. 6. 19 — 22. 
Opfer der Meblsehussel durch Yajamana und Patni, VIII. 
6. 23—26. 
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Die vier Hauptspenden, VIII. 6. 28 — 7. 2. 

Die Ida, VIII. 7. 3—4. 

Der Opferlohn, VIII. 7. 5—7. 

Opfer und Verzehren der Molke, VIII. 7. 9 — 10. 

Schluss, VIII. 7. 11. 

Das Schlussbad und die damit verbundene Isti im Wasser, 
VIII. 7. 12—8. 18. 

Die Haarschur, VIII. 8. 19 — 22. 

c. Das S aka in edhaop fei\ 

1. Tag. Opferkuchen fur Agni anikavat. am friihen Morgen, VIII. 

9. 2—4. - 

Caru fiir die versengenden Maruts am Mittage, VIII. 9. 5 — 6. 
Caru fiir die am Hausopfer beteiligten Maruts am Abend, 
VIII. 9. 7—10. 

Vorbereitendes zum 2. Tage, VIII. 9. 11 fgg. 

Die Behandlung eines Caru, VIII. 9. 14 — 10. 9 (11 — 7). 
Essen der Beteiligten u.s.w. VIII. 11. 8 fgg. 

2. Tag. Die Volllbffelspende, friihmorgens, VIII. 11. 18 — 21. 

Opfer an die spielenden Maruts, VIII. 11. 22. 

Eigentliches Sakamedbaopfer, VIII.. 12. 1 — 5. 

Opferlohn und Schluss des Sakamedha, VIII. 12. 5 — 7. 

Das grosse Vateropfer, VIII. 13 — 16. 

Vorbereitung und allg. Bestimmungen, VIII. 13. 2 — 13. 

Die Bereitung der Opfergaben, VIII, 13. 14 — 20. 

Die der Darbringung vorangehenden Handlungen, VIII. 14. 
1—16. 

I Voropfer, VIII. 14. 23. 

Butterteile, VIII. 14. 23—24. 
Hauptspenden, VIII. 15. 1—19. 
Svistakrtspende, VIII. 15. 20. 

Verspeisen der Ida, VIII. 15. 23—16. 3. 
Das Niederlegen der Klosse fiir die Ahnen des Opfer veran- 
stalters, VIII. 16. 4-16.' 

Nachopfer, VIII. 16. 17. 

Schluss, VIII. 16. 18-21. 

Das Tryambakaopfer, VIII. 17. 1 — 19. 7. 

Die Haarschur, VIII. 19. 9. 

d. Das >3unasiriy aopfer. 

Die funf Hauptspenden, VIII. 20. 3. 

Die Haarschur, VIII. 21. 1. d — g. 

Nach tragi ich es zu den Tertialopfern, VIII. 21. 2-22. 18. 



VIH. 1. 1 — 5. Die Tertialopfer: Vaisvadeva. 7 

a. Das Vaisvadevaopfer. 

VIII. 1. 

1. Unverganglich ftirwahr ist das Verdienst dessen, der die Ter- 
tialopfer verrichtet *. 

1 Der Satz ist mit leichter Anderung dem SBr. (II. 6. 3. 1) entnommen. 

2. Das Vaisvadeva verrichtet er am Vollmondstage in Phalguna 
Oder Caitra 1 . 

1 Im Friihjahr nach Baudh. und Vaikh. 

3. Nachdem er im vorhergehenden Knotenpunkte 1 die Fiinfhotr- 
formel 5 im Geiste hergesagt und im Ahavaniya mit dem Graha 
genannten Teile dieser Formel eine Spende dargebracht, hat *, ver- 
richtet er die zu den Tertialopfern die Einleitung bildende Eingang- 
sisti, welche einen zwblfschiisseligen ftir Agni vaiSvanara bestimmten 
Opferkuchen und einen fur Parjanya bestimmten Cam umfasst *. 

1 D. h. wohl am Tage vor Phalguna- (bzw. Caitra-) vollmond: au- 
pavasathye ’hani, Baudh., tasya purvedyuh, Vaikh. s TA. III. 3. ' 3 Nach 

TBr. II. 2. 2. 2 — 3. 4 Diese Isti gilt nur fur denjenigen, der die Tertial- 

opfer zum ersten Male begeht ; nach Sallki (Baudh. XXL 1 : 69. 14) unterbleibt 
sie ganz. 

4. a. Die Einladungs- und Opferverse fur die Isti an Vaisvanara 
sind : ,,Agni vaisvanara soli aus der Feme mit Hulfe fur uns her- 
ankommen, mit Loblied und Darbringung — Agni, gesucht im 
Himmel, gesucht auf der Erde, ist, gesucht, in alle Krauter einge- 
drurigen. Agni vaiSvanara, kraftiglich gesucht, der soil bei Tag und 
Nacht vor Unheil uns behuten” 3 . Ftir die Isti an Parjanya : „Singet 
dem Parjanya zu Ehren, dem freigebigen Sohn des Himmels; er 
soli uns Weide suchen *. — Singe herbei den Starken mit diesen 
Liedern, preise den Parjanya und huldige ihtn mit Verehrung. Laut 
briillend soil der Stier, schnell spendend, den Samen, den Keim in 
die Pflanzen legen” *. 

1 TS I. 5. 11. a. * 1. c. d. 3 TBr. II. 4. 5. 5 = RS. VII. 102. 1, 

V. 83. 1. — Sowohl die beiden Istis als die Einladungs- und Opferverse sind 
wenigstens zum Teil dem Ritual des Rgveda (vgl. Asv. II. 15. 1—2, Sankh. 
III. 13. 3—4) entnommen. 

4.b. Bei der Isti an Vaisvanara gibt er Gold (d. h. wohl: einen 
Goldschmuck), bei der an Parjanya eine Milehkuh als Opferlohn K 

1 Quelle dieser Vorschrift nicht nachweisbar. 

4. C. Die Isti verlauft nach dem zugrunde liegenden Opferparadigma. 

5. Auf einem nach Osten geneigten Opferterrain 1 verrichtet er 
das Vaisvadeva. 

1 Diese Bestimmung, deren Zweck die Fortpflanzung sein soil, ist ent- 
weder der MS. (I. 10. 7: 147. 13) oder dem K. (XXXVI. 2: 69. 15) entnommen, 
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VIII. 1. 6 — 


6. Indem er in der Weise, wie das beim Tieropfer geschieht l , 
das Feuer aus dein Garliapatya entnimmt mid vorwarts fuhrt, bringt 
er nidi t die Udyataspende dar \ 

1 Also wie VII. 6. 4 und 6; die Udyataspende bleibt hier fort, weil 
das Feuer nicht dem Ahavanlya, wie beim Tieropfer, sondern dem Garhapatya 
entnommen wird, vgl. den Wortlaut des begleitenden Spruches. 

7. Sobald er geh&rt hat, dass der Hotr den Vierfelvers hergesagt 
hat: ,, Seize dich zuerst auf die wollenweiehe Statte”, legt er auf 
die St&tte des Ahavanlya ein Busch el Wolle nieder und stellt auf 
dasselbe das dem Garhapatya entnommene Feuer \ 

1 Vgl. VII. 6. 7. Nach Rudradatta schliessen sich hier die Handlungen 
VII. 6. 7 — 7. 2. an. 

8 . Eine andere Ansicht ist, dass die beim Tieropfer gebrauchliche 
Weise, das Feuer vorwarts zu ftihren, nicht bei einer Zeremonie 
stattfindet, wo es keinen Hochaltar gibt \ 

1 In diesem Falle (da beim Vaisvadeva keine Uttaravedi vorhanden ist) 
wird wahrscheinlich das Feuer ohne Spruche, und ohne Rezitation vonseiten 
des Hotr vorwarts gefiihrt. 

8 . Nachdem er Brennholz in die Feuer nachgelegt 1 und den Ast 
geholt hat*, treibt er die Kalber fort 3 , urn die Milch fur den den 
AilgOttern darzubringenden Quark zu bekommen. 

1 Vgl. I. 1. 2—7. 1 Vgl. I. 1. 10-21. 8 Vgl. I. 2. 2-10. 

10. MU den Bliitenahren versehen 1 ist die Stren 3 und der 
Prastara *. 

1 Nach TBr. I. 6. 3. 2. Weil prasu auch (ausser „Schoss, junges Gras”) 
„geb&rend” bedeutet, deutet diese Vorschrift auch auf die Fruchtbarkeit der 
Gattin und der Kiihe des Yajamana. 2 Vgl. I. 4. 2 — 3. 3 Vgl. I. 3. 16. 

11. Die (erst) zu dm 1 Bundeln zusarnrnengeschnurte (Slreu) 
schntirt er dann wieder zu eine m 1 zusammen *. 

1 Die dreifache Zahl deutet nach TBr. 1. c. 1 auf die drei Welten, die 
drei R&ume, in welchen er dadurch festen Stand bekommt. Das wiederholte 
Zusammenschniiren zu einem Biindel deutet auf diesen irdischen Raum, wo 
er schliesslich festen Fuss bekommt. 1 Im Gegensatz zu I. 4. 12. 

12. Uber diesem (aus den drei Bundeln zu einem zusaramenge- 
schntirten Biindel) wird' der Spruch 1 gesagt. 

1 Nl. TS. I. 1. 2. m b , vgl. oben I. 4. 12 am Ende. 

13. In derselben Weise ist das Brennholz zu nehmen und zu 
behandeln \ 

1 Wohl nach K. oder MS. (I. 10. 7: 147. 10). 

14. Es besteht aus dreiundzwanzig Holzstiicken l . 

A Also zwei mehr als beim Voll-Neumondsopfer (vgl, I. 5. 11), weil es 
hier siebzehn Samidhemverse gibt (VIII. 2. 13), vgl. Bern. 1 zu VII. 7. 7, 
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15. Nachdem er drei Biindel zusammengeschnurt hal \ schntirt 
er diese drei wieder zu einern Biindel zusammen. * 

1 Das 1. umfasst 8, das 2. ebenfalls 8, das 3. umfasst 7 Scheite. 

16. In der friiher dargetanen Weise 1 laaist er die Abendinelkung 
zur Erhaltung des fur die AllgOtter bestimmlen Quarks* vollziehen. 

1 Vgl. I. 1. 8. 2—9 und I. 11. 3-14. 6. 2 Vgl. VIII. 2.6. 

VIII. 2. 

1. Am folgenden Morgen stellt er, zu dem Zeitpunkte, wo die 
Gerate zusaminengesetzt werden \ ausser den gewohuliehen Geraten 
auch eine von Butea frondosa (Palana) verfertigte Schale oder einen 
Opferloffel von Pala^aholz zur Darbringung der Molke 5 fertig. 

1 Vgl. I. 15. 9. 2 Vgl. VIII. 3. 6. 

2. Zum Zeitpunkte, wo die Opfersubstanz ausgesehuttet wird l , schiit- 
te( er den Reis ans, der fiir die acht in der Uberlieferung 9 verordneten 
Opfergaben benOtigt wird, deren erste der fixr Agni beslimmte aeht- 
sclms&elige Opferkucben ist *. 

1 Vgl. I. 17. 10. 3 TS. I. 8. 2. 8 Es sind: 1. der achtschiis- 

selige Opferkucben fiir Agni, 2. der Caru fiir Soma, 3. der zwOlfschiisselige 
Opferkuchen fiir Savitr, 4. der Caru fiir SarasvatT, 5. der Caru fiir Pusan, 
6. der siebenschiisselige Opferkuchen fiir die Maruts, 7. der Quark fiir die 
Allgotter und 8. der einschiisselige Opferkuchen fiir Erde und Himmel. Diese 
Opfergaben werden im Brahmana (TBr. I. 6. 2. 1 — 5) so begriindet: Praja- 
pati hatte zwar durch das Vaisvadevatertialopfer die GeschSpfe erschaffen, 
aber sie pflanzten sich nicht fort. Da bracht Agni deren Fortpflanzung zu- 
stande, indem er sie besprang, Soma legte den Samen hinein, Savitr erwirkte 
die Geburt, SarasvatT gab den neuen GeschOpfen die Stimme, Pusan machte 
sie aufwachsen (diese funf Opfergaben, vgl. Sutra 3, kehren in jedem Terti- 
alopfer wieder). Die Maruts aber wollten die Jungen tOten, weil ihre Mit- 
wirkung bei der Fortpflanzung nicht erbeten war; da brachte Prajapati ihnen 
den siebenschiisseligen (weil die Maruts aus sieben Gruppen bestehen) 
Kuchen dar; da ging es den GeschOpfen gut. Durcb das Betragen der Maruts 
veranlasst, war Prajapati darauf bedacbt, in anderer Weise Nachkommen zu 
erzeugeri. Seine Kraft entwickelte sich in der Gestalt eines Eies aus ihm 
heraus ; das nahm er aus einander und pflegte es, da entstanden die Jungen. 
Daher der Quark, der, so zu sagen, Eigestalt hat; er gilt den Allgotter n, 
weil die Geschopfe (die Jungen) allgotterartig sind (wohl wegen ihrer Mehr- 
zahl). Der Kuchen fur Erde und H im m el endlich, weil er durch diese 
beide die jetzt geborenen Jungen beiderseitig umfasst (und beschiitzt). 

3. Von diesen treten die ftxnf, deren letzte die an Ptisan ist, in 

jedem Tertialopfer regelmassig auf 1 . 

1 Vgl. TBr. I. 6. 2. 2, „Diese fiber Gedeihen herrscbenden GOtter 
werden dreimal im Jahre verwendet (d. h. ihnen werden beim Vaisvadeva, 
beim Varunapraghasa und beim Sakamedha Opfergaben dargebracht). Praja- 
pati ist das Jahr; vermittelst des Jahres erzeugt er ihm die Nachkommen . 
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4. Yon gemalilenem Reis kochf er den fur Pusan bestimmten Caru \ 

1 Wfihrend ein Caru gewohnlich aus den ganzen Kornern bereitet 

wird, kommt dem Pusan ein Mehlgericht zu, weil er zahnlos ist. Als er das 
tabuvolle gefahrliche Prasitra verzehren wollte, schlug dasselbe ihm die Zahne 
aus $Br. I. 7. 4. 7). 

5. In die heissgemachte friihmorgens gemolkene 1 Milch giesst er 
die am vorigen Abend gemolkene (saure) Milch. 

1 Vgl. VIII. 1. 16 vergl. mit I. 14. 7. 

0. Was sich z usam m en ball t, das ist der Quark ( amiksa ), das 
tJbrige ist die Molke \ 

1 Fiir die verschiedenen in Sutra 2 erwahnten Opfergaben werden am 
Garhapatya der Reihe nach in nOrdl. Richtung die Kapalas fiir die Opfer- 
kuchen und die Schiisseln fiir die Carus ans Feuer gesetzt. In die fur die 
Amiksa bestimmte Schiissel wird die frische stisse Milch gegossen und, wenn 
diese heiss geworden ist, die saure Milch hinzugetan ; dann wird der Inhalt 
gekocht (Baudh. V. 1 : 129. 3 und 8). Zur weiteren Behandlung s. Sutra 9. 

7. a. Der Befehl lautet wie beim Tieropfer \ 

1 Also wie VII. 8. 5 am Ende. 

7. b. Ebenfalls wie beim Tieropfer sind die Butterquantitaten \ 

1 Vgl. VII. 9. 1, 3. 

8 . Beim SphOpfen der gesprenkelten Batter jedoch tritt eine 
Abweichung ein 1 : mit den Formeln : ,,Du bist die Milch der grossen 
Kiihe” u.s.w. schopft er in die PrsadajyadhanI zweimal Schmalz, 
dann zweimal saure Milch, dann wieder einmal Schmalz 3 . 

1 Vgl. VII. 9. 2. 8 Vgl. TBr. I. 6. 3. 2 : „Er schfipft die gespren- 

kelte Butter; die gesprenkelte Butter ist das Vieh ; dadurch erhalt er Vieh. 
Zu fiinf Tempi wird sie geschopft, weil das Vieh ftinfteilig ( pankta ) ist”. — 
Der Modus des Schopfens beruht tibrigens auf Kath. (XXXVI. 2 : 69. 21) oder 
MS. (I. 10. 7: 147. 19). - Vgl. VIII. 6. 9. 

9. Zu dem Zeitpunkte, wo die Opfergaben vom Feuer entfernt 
werden \ nimmt er den dick gewordenen Quark und die Molke je 
in eine besondere Schiissel und begiesst den Quark mit einem Teile 
der Molke. 

v Vgl. I. 10. 6 fgg. 

10. Zum Zeitpunkte der „Schmuckung J ’ 1 fiillt er die- den ein- 
schiisseligen Opferkuchen » enthaltende Schiissel mit Schmalz an, so 
dass der Kuchen ganz mit Schmalz bedeckt wird, oder er setzt ihn 
mit den „grossen Worten” 3 hin, nachdem er ihn so mit Schmalz 
begossen hat, dass der Riicken (d. h. der obere Teil) hinausragt '. 

1 Vgl. Bern, zu VI. 29. 20. 8 Nl. bhuh, bhuvah, suvah, nach TS. 

I. 6. 10. 3. “ Vgl. VI. 29. 20 — 21. — Der einschxisselige Opferkuchen 

ist der Opferveranstalter, das Schmalz ist das Vieh. Durch das Begiessen mit 
Schmalz macht er das Vieh des Opferveranstalters gedeihen. 
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11. Die Molke setzt er auf den Kehrichtplatz l . 

1 Behufs der spateren Handlung, vgl, VIII. 6. 3. , 

12. Wenn all© Opfergaben auf die Vedi gesetzt sind, berixhrt der 
Opferveranstalter sie mit der Funfhotrformel 1 . 

1 Vgl. IV. 8. 7. am Anf. 

13. Das herausgebohrte Feuer 1 und die Enlziindungsverse * wie 
beim Tieropfer. 

1 Vgl. VII. 12. 10 — 13. 7; das frischgebohrte Feuer wird aber hier 
natiirlich nicht auf den Hochaltar, sondern auf den AhavanTya gebracht. 

3 Vgl. VI. 13. 12 (siebzehn, vergl. VIII. 1. 14). 

14. Neun an der Zahl sind die Voropfer 1 . 

1 Wahrend das gewohnliche Opferparadigma deren fiinf, das Tieropfer 
elf hat (vgl. Bern, zu VII. 14. 6). Dazu TBr. I. 6. 3. 3: „Neun Voropfer wer- 
den dargebracht, neun Nachopfer (vgl. unten, Sutra 20), acht Opfergaben (vgl. 
VIII. 2. 2), zwei Buttergiisse (vgl. II. 12. 7 — 9, II. 13. 2), zwei Butterteile 
(vgl. II. 18. 1 — 8). Das macht zusammen dreissig. Dreissigsilbig ist das Viraj- 
versmass. Die Viraj ist Speise, vermittelst der Viraj erhalt er Speise”. 

15. Zwischen das vierte und letzte Voropfer des allgemein gtiltigen 
Opferparadigmas kommen hier die vier Voropfer des Tieropfers, 
deren erstes den Toren gilt \ Die Opfer verse m diesen vier einge- 
fugfcen Voropfern bestehen aus den Anfangswortern ihrer Praisas *. 

1 Das gewOhnliche Opferparadigma hat nur fiinf Voropfer (II. 17. 1—2); 
urn die Neunzahl zu bekommen, werden nach dem 4. Voropfer des gew6hn- 
lichen Paradigmas, die 5. 6. 7. und 8. Voropfer des Tieropfers eingefiigt (an 
die Tore, an Tag und Nacht, an die drei GOttinnen, an Tvastr); dann kommt 
das letzte (5.) Voropfer des gewohnlichen Paradigmas. ! Die Opfer- 
spriiche (yajyas) zu den ersten vier und zum 9. Voropfer sind die gewOhn- 
lichen (vgl. Hillebrandt, N. V. O., S. 95 fgg.); fur das 5. bis 8. lauten sie: 
duro agna ajyasya viyantu; usasanakta agna ajyasya vitain u.s.w. (vgl. Asv. 
II. 16. 9). 

16. Das Zusamraengiessen wie beim Tieropfer 1 . 

1 Vgl. VII. 14. 8: bei (d. h. nach) dem 4. und dem 8. Voropfer giesst 
er je die ■ Halfte des noch in der Upabhrt behndlichen Schmalzes in die 
Juhu zusammen. 

17. Zum Zeitpunkt des Vorschreitens (d. h. wenn man mit der 
eigentlichen Darbringung der Opfergaben vorgeht) geht der Adhvaryu 
mit dem fiir Savitr bestimmten Opferkuchen leise vor \ und mit dem 
einsehusseligen ftir Erde und Himmel bestimmten Opferkuchen wie 
frtiher dargetan ist 

1 Die Quelle dieser Vorschrift ist MS. I. 10. 5: 145. 15 oder Kath. 
XXXV. 20: 67. 10. s Vgl. VI. 29. 22-30. 5. 

18. Mit den vier Monatsnamen: „Madhu und Madhava sind die 
Friihlingsjahreszeiten ; l^ukra und ^uci sind die Sommerjahreszeiten 
opfert er Sch maiz iiber dem dargebmchten einschtisseligen Opferkuchen 1 . 

1 TS. IV. 4. 11. a, b. 4 Nach TBr. I. 6. 3. 6: ..Nachdem er ihn 
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dargebracht hat, beopfert er ihn: nachdem er den Opferveranstalter (der ja 
mit diesem Kuchen identifiziert wird, im AhavanTya, der ja den Himmel 
reprasentiert) zum Hitnmelsraume hat gehen machen, vereinigt er ihn mit 
Glanz (d. h. Schmalz)”. Der Spruch wird im Brahmana nicht angegeben. 

19. Zum Zeitpunkte, wo der Opferlohn gegeben wird l , gibt er 
das in diesem Jahre zuerst geborene Kalb 2 oder ein Rinderpaar 8 . 

1 Unmittelbar vor den Nachopfern, vgl. III. 4. 3. 3 So nach TBr. 

I. 6. 3. 2, vgl. auch oben VI. 30. 7. * Wohl einen Stier und eine Kuh. 

Die Quelle dieser Vorschrift ist mir unbekannt. 

20. Nachdem er etwas gesprenkelte Butter in die Juhu gegossen, 
und die Pr$adajyadham als Upabhpt unler dieselbe angebracht hat, 
bringt er mit dieser gesprenkellen Butter die neun Nachopfer dar 1 . 

1 Vgl. VII. 26. 12. b. 


VIII. 3. 

1. Die ersten acht sind dieselben wir beim Tieropfer x , nur die 
Befehle des Maitr&varuiia an den Hotr bleiben fort 2 . 

1 Also an : barhis , durah, uscisanakta , jostrt, urjahuti, daivya kotara, 
tisro devik, narasamsa , vgl. Asv. II. 16. 12. 3 Weil der Maitravaruna 

hier nicht beteiligt ist. 

2. Das letzte Nachopfer ist das letzte des allgemein giiltigen Opfer- 
paradigmas oder des Tieropfers 1 . 

1 Also an Agni svistakrt. 

3. Fur das letzte Nachopfer gibt (der Hotj*) den Befell I: ,.Sage 
die Opferformel (yajya) fur die G0tter ,, J fur die anderen bloss : ,,Sage 
die Opferforme^ , x . 

1 Also alles wie im gewOhnlichen Opferparadigma, vgl. Hillebrandt 
N.V.O., S. 137 fgg. ; wieder weil es hier keinen Maitrav. gibt. 

4. Die Bitte: ,,Er (nl. der Opferveranstalter) erbittet sich ein das 
Jahr hindurch wahrendes Wohlsein H fugt er (nl. der Hotr) in die 
Wiinsche der „guten Worte 5 ’ ein und zwar unmittelbar vor dem 
Wunsch: „Er erbittet sich die himmlische Stfttte” l . 

1 Diese Vorschrift beruht auf TBr. I. 4. 10. 1 (vgl. unten, VIII. 7. 8, 
VIII. 12. 5, VIII. 21. 1). Der Wunsch soil im Suktavaka (verzeichnet TBr. 
III. 5. 10) unmittelbar vor den oben angefuhrten Worten (TBr. 1. c. 5) ein- 
gefiigt werden. Baudh. fugt die Bitten je am Ende jedes Tertialopfers ein, 
also z. B. beim Vaisvadeva, nach Ap. VIII. 4. 3. — Vgl. ubrigens oben, 
III. 6. 9 (am Ende) und 10 (am Anfang). 

5. Ebenso flustert der Opferveranstalter l , aber mit Abandoning 
der Worte: ,,Er erbittet Rich” in: „Ieh erbitte mir”. 

1 Vgl. IV. 12. 6; er fiigt die Worte nach der Formel: „Dieser mein 
Wunsch mOchte erftillt werden” u.s.w. ein. 

6. Nachdem der Ad h vary u die Umlegeholzer in den Ahavaniya 
geworfen und dieselben mit den Neigen beopfert hat 1 , macht er 
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eine Batterunterlage in die zur Darbringung der Molke bestimmte 
Scbale und schOptt vermittelst des Sruva, innerhalb der Vedi, die 
Streu in der Nfthe damit benetzend 2 , die Molke aus der nacb VIII 
2. 11 auf dern Kehrichtplatz bereil stehenden Sebtissel. 

1 Vgl. III. 7. 12—14. — Weshalb die Molke zu diesera Zeitpunkte 
geschOpft wird, erklart das Brahmana (TBr. I. 6. 3. 9): „Die beiden falben 
somatrinkenden (Rosse) des Indra sind Rc und Saman; die Umlegehfllzer 
sind deren Gebiss, die Molke ist deren Anted; wenn er die Molke darbrachte, 
ohne zuvor die UmlegehOlzer nachgeworfen zu haben, so wiirde er den 
Rossen Futter darreichen, indem sie noch das Gebiss im Munde hatten. Er 
bringt sie dar, nachdem er die UmlegehOlzer nachgeworfen hat; so reicht 
er ihnen das Futter dar, nachdem das Gebiss aus ihrem Munde entfernt 
ist”. 2 TBr. 1. c, : „Die Streu henetzend (barhisi visincan) schOpft er 

die Molke: die Streu ist die Nachkommenschaft, die Molke der Samen; in 
die Nachkommenschaft bringt er den Samen hinein”. Der Wortlaut des Ap. 
{barhir onuvisincan ) kommt dem Kath. (XXXVI. 4: 71. 17) naher. 

7. Er besehmalzt die so geschopfte Molke niehf. 

8. a. Die Befehle des Adhvarju an den Hotr zum Hersagen des 
Einladungs- und 0})ferverses lauten : „Sage den Einladungsvers ftir 
die Renner der GOtter* 1 \ 5 ,Sage den Opfervers fur die Renner der 
QOtter” \ 

1 Nach TBr. I. 6. 3. 9 sind Agni, Vayu und Surya gemeint. 4 Die 
Einladungs- und Opferverse sind nach den R.gvedasutras RS. VII. 38. 7 und 8. 

8. b. Wenn der Hotr sein vasal gesagt hat, so opfert der Adhvaryu 
die Molke vermittelst der Scbale \ Oder vermittelst der Julm l , aus 
welcher er ausspritzt 9 ; zum zweiten Male, wenn der Hotr sein on 
Nachvasatruf gesagt bat *. 

1 Vgl. VIII. 2. 1. 3 Hir. : visicyamanaya , Vaikh. : srucasravayan 

juhoti y vgl. Bern. 2 zu Sutra 6. 3 Vgl. Sutra 10. 

9. Mit emporgerichteten Knieen sitzend und ohne zwisehen den 
Halbversen Atem zu scbopfen sagt der Hotr den Einladungs- und 
den Opfervers her 1 . 

1 Die Vorschrift ist wohl der MS. (I. 10. 9: 149. 16, 18) oder dem 
Kath. (XXXVI. 4: 71. 14, 18) entnommen, obgleich sie auch in den Rgveda- 
sutras gefunden wird. 

10 . Die Form el : „Von der Molke, o Agni, gomesse"’ sagt der Hotr 
zum Nachopfer 1 . 

i Diese Formel ist der sogenannte anuvasatkara (Nachvasatruf); der 
von ihr begleitete Opferguss gilt dem Agni svistakrt (vgl. Vaitanasutra 19. 10 
und 12. a mit meinen Bemerkungen in der Uebers.). — Uebrigens ist MS. I. 
10. 9: 149. 17 und Kath. XXXVI. 4: 71. 15 zu vergleichen, auch Asv. II. 
16. 15. 

11 . Von drei Opfergaben: dem Soma, der Molke und dem Glut- 
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trank macht er nicht besonders auch fur Agni svistakrt einen 
Abschnitt \ 

1 D. h. bei diesen Opfersubstanzen werden nicht absonderliche Teile 
ftir Agni svistakrt, wie dies z. B. beim Opferkuchen geschieht (vgl. II. 21. 3), 
abgestochen, sondern von diesen Substanzen wird eine zweite Libation mit 
der Formel: sotnasyagne vz hi, vajinasyagne vihi , gharmasyagne vthi nach 
der Hauptspende dargebracht. Im Texte der Ap. ist svistakrte mz zu trennen. 
Unsere Stelle entstammt dem Ait. br. I. 22. 6. 

12. Nachdem er von dem Rest der in der Sehiissel oder in der 
Julm zuriickgebliebenen Molke wie beim Tieropfer 1 jeder der Himmels- 
gegenden geopfert hat *, setzt er die noch iibrige Molke * inner- 
halb der Vedi nieder, worauf alle Beteiligten dieselbe, nachdem 
sie sich gegenseitig eingeladen haben, geniessen 4 . 

1 Vgl. VII. 25. 11. 3 Diese Handlung, nicht in TBr. ei'wahnt nnd 

« denn auch dem Baudh. abgehend, ist der MS. (I. 10. 9: 149. 20) entnommen. 
s Nl. die noch befindliche in der Schale, nachdem ihr schon die dargebrachte 
Quantitat entnommen ist. 4 Nach TBr. I. 6. 3. 10. 

13. Er (der Adhvaryu) redetsie dazn an mit den Worten : ,,Soundso, 
lade (mich) ein”, wobei er statt „Soundso” die priesterlicbe Funktion 
des Angeredeten nennt \ 

1 Er sagtalso: „Hdtr, lade ein”, „Brahman, lade ein”, u.s.w. 

14. „Eingeladen bist du”, ist die Antworl des Angeredeten l . 

1 Da diese Weise des Geniessens dem Somaopfer eigenttimlich ist, 
wird die Molke ihnen zum Somatrunk (TBr. 1. c.). 

16. Der Holr geniesst zuerst, der Opferveranstalter zuletzt 1 ; der 
Opferveranstalter zuerst und zuleizt, naeh ein i gen \ 

1 So das eigne Brahmana des Ap. (TBr. 1. c.): „Die Molke ist das Vieh; 
bei dem Opferveranstalter lassen sie das Vieh (endgiiltig) festen Stand haben”. 
* So die Vajasaneyins (&Br. II. 4. 4. 25). 

16. Jeder der Beteiligten geniesst von der Molke mit den Formeln : 
„Es soil uns fOrdern der Renner (vdjindm) Trunk und Scbnelligkeit 
( vaja ); der ausgegossene, langes Leben verleihende Sanien (soli uns) 
zur Starke (sein) l . Er soli uns Mut und Reichtum verleihen ; mcjchten 
wir, die Molke (vdjina) geniessend, keinen Schaden nehmen. — 
Von dir, der Molke, die du von den Rennern genossen bist, von den 
Rennern gekeltert, von den Rennern getrunken bist, die du heran- 
gerufen bist, geniesse icb, der ich herangerufen bin” 2 . 

1 Diese Formel ist mit geringer Abweichung der Kanvasamhita (ed. 
Weber, S. 96) entlehnt. 2 Der Rest der Formel ist nach bekannten Vor- 
bildern wohl von Ap. selber variiert. 

17. Die Samistayajusspende wie beim Tieropfer \ 

1 Also wie VII. 27. 15a. 

18. Die Isti verl&uft weiter nach dem allgemein gultigen Opfer- 
paradigma. 
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VIII. 4. 

1. Nachdem er am folgenden Tage das Vollmondsopfer verrichtet 
hat, und mit . der Formal: ,,Von Got t Savifcr geheissen sollen die 
gottlichen Gewasser deinen Korper benetzen zu langer Lebensdauer, 
zur Gesundheit” 1 deiri Opferveranstalter das Haupt benetzt hat, 
l^sst er * (nl. der Opferveranstalter) sich das Haupthaar kiirzen und 
sich den Bart scheren vermittelst eines drei weisse Stellen habenden 
Stachels eines Stachelsehw eines und eines Absehnittes oder eines 
Stabchens von Zuckerrohr und vermittelst eines rotkupfernen 
Seheermessers \ 

1 Der Spruch ist mit leichter Anderung der Kanvasamhita (ed. Weber 
S. 96) entnommen. 2 Das Medium nivartayaie vapayaie deutet darauf, 

dass der Yajamana als Subjekt zu nehmen ist. So deutlich Baudli. (V. 4: 
132. 16) und Vaikh. srs. VIII. 8: yajamanah svayatana upavisya ... kesan 
nivartayati. 8 Zur Verwendung kommen also, ausser dem Messer, der 

Stachel und das Stuck Zuckerrohr; die zwei letzten Gegenstande halt er nach 
Rudradatta beim Scheren neben dem Messer. Das Brahmana (TBr. I. 5. 6. 
5 — 6) verordnet nur das rotkupferne ( lohitdyasa ) Messer und den Stachel mit 
drei weissen Stellen. Die Hinzufiigung von audumbarena im Texte des Ap. 
macht mir Schwierigkeit ; nach Rudr. bedeutet es tamra\ weil aber beim 
Slmantonnayana neben dem Stachel auch Udumbarafriichte verwendet wer- 
den, konnte auch hier audumbarena bedeuten: „und mit einer Frucht der 
Ficus glomerata”. Nach Bhar., Hir. und Vaikh. werden vermittelst entwe der 
des Stachels oder des Zuckerrohrs erst die Haare geteilt (i vibhajya , Vaikh.) 
und nachher mit dem Messer und der Udumbarafrucht (?) geschoren. — 
Ueber das Messer und den Stachel sagt das Brahmana (TBr. I. 5. 6. 5) : 
„Mit einem rotkupfernen Messer l&sst er sich (die Haare) kiirzen: er macht 
es wie Agni, wenn dieser, nachdem die (heisse) Jahreszeit gekommen ist, 
die Erde kiirzt (d. h. die Kniuter u. s. w. auf der Erde verwelken lasst) ; 
nachher aber nimmt sie Tag fur Tag in Wohlstand zu und zeugt (neue 
Krauter). Wer solches wissend sich mit einem rotkupfernen Messer (die Haare) 
kiirz&n lasst, lasst sich ganz ebenso kiirzen: nachher nimmt er Tag fur Tag 
in Wohlstand zu und erzeugt (Kinder)”. — „Mit einem drei weisse Stellen 
habenden Stachel kiirze er sich; drei sind iiberall die Ursachen des Wohl- 
ergehens der Gotter, drei an der Zahl sind die Versmasse (GayatrT, Tristubh, 
JagatT), drei an der Zahl sind die Kelterungen, drei die Raume (Erde, Luft- 
raum, Himmel). In Gedeihen, in Kraft, in den R&umen bekommt er festen 
Stand”. — Und weshalb er iiberhaupt sich die Haare kiirzen lassen soil: 
„Wenn einer, der die Tertialopfer darbringt, nicht von sich selber abschnitte 
(i avadyet , der typische Ausdruck fiir das Abschneiden eines Teiles des Havis), 
so wiirde er sich ausser Verbindung mit den GOttern bringen; er soil sich 
jeden vierten Monat kiirzen lassen: so schneidet er in mystischer Weise 
(einen Teil) von sich selber fiir die Gutter ab, damit er sich nicht ausser 
Verbindung (mit den Gottern) bringe”. Dieser Gedanke einer Art von Selbst- 
opferung ist dem Veda gelaufig, vgl. z. B. Pane. br. IV. 9. 20 — 21. 

2 . Der Adhvarjui lasst ihn die Haare kiirzen mit den Versen: 
„Das Rta, (die heilige Wahrheit, Satzung) ist das Oberste; niehts uber- 
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schreitet das Rta; ins Rta ist der Ozean versetzt, auf dem Rta ist 
die Erde gestiilzi”. „Agni (d. h. das Messer) ist mit seharfer Glut 
versehen; die Glut (des Messers) ist von dem U$mhversmass (das drei 
Versteile bat, wie der Stachel drei weisse Stellen) betreten; das 
Haupt ist mit Vai^vanara's Scharfe in die Glut versetzt”. ,, Durch 
sein (nl. des Messers) Rta lasse ich mir (die Haare) kttrzen, dureh 
seine Wabrheit (sie) ringsum beschneiden; durch seine Glut lasse 
ich mir (die Haare) hinstreiehen (?), durch sein freundliclies (Wesen ?) 
lasse ich mir (die Haare) aufstreichen (?), durch sein hilfreiehes 
(Wesen?) lasse ich mir (die Haare) bestreichen” l . 

1 TBr. I. 5. 5. 1 — 2. Die Verse passen eher in den Mund des Yajamana. 

3. Der OpXerveranstalter fliistert zu dieser Handlung die Formal: 
„Das ist Rta, das ist Wabrheit, das ist Gesetz (oder „Observanz”); 
mochte ich dies vermogen, mochte ich dadurch vermOgen, mochte 
ich dadurch Gelingen haben” 1 und den Abschnitt, welcher anfangt 
mit den Worten: ,,Der Brahmana ist der Hotr par excellence” *. 

1 TBr. I. 5. 5. 2. * TA. III. 7. Eine Brahmanaautorit&t hierzu liegt 

nicht vor. 

4. Fur den Opferveranstalter gel ten bei den Jahresabsatzen (d. h. 
bei den Gaturmasyaopfern) die folgenden Observanzen, die in der 
Zwischenzeit zwischen zwei Tertialopfern zu beach ten sind x . 

1 Vgl. Pane. br. XVII. 13. 6, 11, 14: „Vier Monate lang (also wahrend 
der jedesmal zwischen zwei Tertialopfern verstreichenden Zeit) isst er kein 
Fleisch und wohne kejner Frau bei”. 

5. Er isst kein Fleisch und wohnt keiner Frau bei \ 

1 Aus dem Pane, br., s. die Bern, zum vorhergehenden Sutra und TS, 
II. 5. 5. 6. 

0. Oder er darf zur Zeit der monatlichen Periode 1 seiner Gattin 
beiwohnen. 

1 rive fehlerhaft fur rivtye oder rivye. Bhar.: rivtye tu jayam upeyad 
tty ekesUm. Der Satz muss einem Brahmana entnomraen sein. 

7. Er sitzt nicht auf einem Sessel oder deigl. sondern nur auf 
der Erde. 

8 . Er hiite sich vor Unwahrheit reden. 

9. Wenn er liegt, so liegt er mit dem Kopfe nach Osten gekehrt. 

10. Er isst Honig l . 

1 D. h. er darf Honig (oder „Susses”?) essen. Nach Baudh. XXVIII. 
8: 357. 1 ist dies ein Brahmana; das Zitat ist mir nicht zur Hand. Hir. hat: 
na madhv asnati, 

11. Das Ixeisst nach einer Auffassung, dass er Honig als seine 
Speise, nach einer anderen, dass er ihn bloss als Zutat zu seiner 
Speise geniessen darf. 
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12,13.a. Ein anderer ist derjenige, der die Jahreszeiten rait Op fern 
feiert, -ein anderer derjenige, der die Tertialopfer abhalt. Wer die 
Feier abhalt, erwagend : ,,Der Fruhling ist eingefreten, die Regen- 
zeit ist eingelreten, der Herbst ist eingetreten”, das ist derjenige, der 
die Jahreszeiten m it Opfern feiert; wer aher in jedem vierten Monate 
die Opfer darbringt, das ist derjenige, der die Tertialopfer abhalt \ 
1 Diese Alternative beruht auf der Tats&che, dass die Caturmasyas 
nicht notwendig mit den Anfangsterminen der drei Jahreszeiten zusammen 
fallen mussten, vgl. VIII. 22. 2—4, 7. Die Stelle des Apastamba ist zum gross- 
ten Teile der MS. (I. 10. 8: 148. 13) oder dem Kath. (XXXVI. 3: 70. 17) 
entlehnt. Diese wichtige Stelle, die mil* freilich nicht ganz verstandlich ist, 
lautet : „Ein anderer ist derjenige . . (u. s. w., wie Ap.) . . die Jahreszeiten mit 
Opfern feiert; wer aber den dreizehnten Monat zustande bringt und auch den 
dreizehnten Monat mit einem Opfer feiert, das ist derjenige, der die Tertial- 
opfer abhalt. Nachdem er wahrend dreier (Jahre) gerade aus (rjun) (die 4 Catur- 
masya)opfer verrichtet hat, lasse er, (wenn er) zum vierten Male (d. h. im 
4. Jahre) (die Caturmasyas abhalt, einen Monat) ausfallen (d. h. tibergehe 
er einen Monat) ; nachdem er (darauf) wahrend zwei weitere (Jahre) gerade 
aus (rju) (die Caturmasya)opfer verrichtet hat, lasse er, (wenn er) zum dritten 
Male (d. h. im 3. Jahre) (die Caturmasyas abhalt, einen Monat) ausfallen. 
Die (ersten) drei Jahre enthalten (zusammen) 36 Vollmondstage, die (letzteren) 
zwei 24. Jene 36 fiige er diesen 24 bei; das ist dieser dreizehnte Monat. 
Diesen bringt er dadurch zustande, diesen feiert er ebenfalls mit einem 
Opfer”. Diese Stelle, die jedenfalls in Zusammenhang mit Ap. VIII. 22. 10 
zu betrachten ist, scheint darauf zu weisen, dass die Brahmanatexte doch 
(was Thibaut, Astronomie, Astrologie und Mathematik, S. 8 verneint) die ftinf- 
jahrige Periode mit dem 13. Monat zur Ausgleichung gekannt haben, der 
bis jetzt nur aus dem Jyotisa bekannt ist. Ich zitiere Thibaut: „Fiinf Jahre 
von je 366 Tagen enthalten demnach 62 Monate, von denen zwei, einer in 
der Mitte und einer am Ende der fiinf j&hrigen Periode, als iiberz&hlig behan- 
delt werden”. Die oben zitierte Brahmanastelle, wenn ich sie richtig aufge- 
fasst habe, schreibt vor, dass in einer funfj&hrigen Periode an einem Monat 
im 3. und an einem Monat im 5. Jahre das ihm zukommende Caturmasya 
ausfallen und auf den folgenden Monat verschoben werden soil. Diese fiktiv 
ausgehobenen Monate bilden dann zusammen den dreizehnten Monat am 
Ende des fiinften Jahres. 

13.b. Es wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt 1 : „lm Friih- 
ling .verrichtet er das Vaisvadeva-, in der Regenzeit das Varuuapra- 
gbasa-, im Herbste das Sakamedbaopfer” 

1 Eine Brahmanastelle, wo dies ausdrucklich gesagt wird, ist mir nicht 
zur Hand. a Danach sollte also der Rtuyaga den Vorzug verdienen. 

b. Das Varunapraghasaopfer. 

VIII 5. 

1. Vier Monate spaler, am Vollmondstage in A.Sildha 1 oder SrSvana l , 
zielit er aus * und verrichtet das Varunapraghasaopfer *. 

i Vgl. VIII. 1. 2. 3 Er halt also diese Feier nicht in dem in seiner 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B2 
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Wohnung bergestellten Vihara, sondern anderswo. Dazu werden die Feuer 
in den Feuerbohrer aufgenommen, und am neuen Vihara wieder hervorge- 
bohrt. Die Vorschrift beruhf auf $Br. II 5* 2. 48 (von Eggeling missverstan- 
den, vgl. Katy. V. 3. 1). Als Grand wird angegeben, dass das Varunapraghasa 
mit einem Hochaltar verbunden ist, und das am Abend nach Ablauf dieser 
Feier statthabende Agnihotra nicht auf einem derartigen Vihara verrichtet 
werden darf. 8 Zum Namen („das Opfer an Varuna und die gefrassigen 
Maruts”) vgl. den Spruch VIII. 6. 19. 

2. An einem Orte, wo Gestrauch gewachsen ist, soli es nach 
einem Brahmana der Bahvrcas 1 verrichtet werden. 

1 Das Brahmana ist uns unbekannt. 

3. Dessen Ritus ist wie der des Vai^vadeva. 

4. Nachdem er zwei Wische verfertigt hat \ werden unmittelbar 
vor (d. h, ostlich von) dem Garliapatya * zwei gleiche, nach Osten 
gerichteten Vedis gemacht \ 

1 Vgl. I. 6. 4—6. 2 Nach den meisten Quellen sind die Vedis vor dem 

AhavanTya anzubringen. 8 Nach dem Ritual von II. 1. 1 fgg. Der Wort- 
laut stammt aus MS. (I. 10. 13: 153. 4) her. Weshalb es zwei Vedis geben 
soil, erklart das Brahmana (TBr. I. 6. 4. 2) in der folgenden Weise: „Von 
diesen (von Prajapati erschaffenen Geschopfen) war der rechte Arm eingebo- 
gen und der linke ausgestreckt. Da richtete er diese zweite Vedi an der 
Sudseite (der ersten) her. Darauf bewirkte er, dass (auch) der rechte Arm 
der GeschOpfe ausgestreckt wurde. Durch die Herrichtung der zweiten Vedi 
an der siidlichen (rechten) Seite, bewirkt der Opferveranstalter, dass der 
rechte Arm seiner Nachkommen ausgestreckt wird. Daher hat derjenige, der 
die Gaturmasyas dargebracht hat, in jener Welt an beiden Seiten Arme (d. h. 
er ist weder bloss rechtshandig noch linkshandig, sondern vermag mit beiden 
Armen das Gleiche)”. Ahnlich das Kath. (XXXVI. 7) : „Die Geschopfe hatten 
zu Anfang nur diese (linke) Hand, nicht diese (rechte). Durch diese zweite 
Vedi bekamen sie die zweite Hand. Daher wartet diese (linke) Hand dieser 
(rechten) auf, denn sie ist spater entstanden und der Jiingere (spater Gebo- 
rene) wartet dem Alteren auf”. 

5. Die nordliche (d. h. linke) Vedi wird vom Adhvaryu, die 
sudliche (rechte) vom PratiprasthEtr verfertigt. Im nordlichen Vihara 
(d. h. an der nordlichen oder linker) Vedi) verrichtet der Adhvaryu, 
im siidlichen der PratiprasthEtr die ihm obliegenden Handlungen. 

6. Beiderseitig (d. h. an beiden Feuern) hat die ganze aus dem 
allgeinein gtiltigen Opferparadigma bekannte Handlung statt. 1 

1 So findet z. B. das Stambayajurharana, das Umfassen mit den Linien 
( parigraha ), das Hiniiberbringen des Feuers u. s. w. an beiden Vedis statt. 

7. Audi die PatnisamyEjas K 

1 Vgl. III. 8. 1 — 9. 6. Anders die meisten Sutrakaras (Baudh. Bhar. 
Hir. Man.) und das SBr. (II. 5. 2. 45) ; nach diesen Quellen werden die 
PatnTsamyajas nur vom Adhv. verrichtet. 
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8. I in Singular ist tier Befell 1 b 

1 Obschon es sich um zwei Feuer handelt, werden doeh die Befehle, z. B.: 
„Zum V orwartsftihren des Feuers” u. s. w. (II. 12. 1) im Singular gehalten. 

9. I in Dual erleilt der Brahman seine Erlaubnis b 

1 So z. B. III. 19. 1 („Bringet nach vorne das Opfer” u. s. w.) und sonst. 

10. Die beiden Yedis Bind durch einen Zwischenraum von zwei, 
drei oder vier Fingern oder einer Hachen Hand oder Radspurbreite 
oder der Breite einer Furclie oder einer Spanne seit warts von ein- 
ander getrennt b 

1 Nur den prtha verordnet das Brahmana (TBr. I. 6. 4. 2); zum Obri- 
gen vgl. II. 2. 7. Die Masse gelten fur den Abstand der Ecken der Vedi, 
die ja an der langen Seite eingebogen werden. 

11. Zwisehen den beiden Vedis ist der Weg zum Hinundhergehen 
fur den Pratiprasthaty b 

1 Vgl. XXIV. 2. 10. 

12.13. Das Stambayajus scliafft der Pratiprasthaiy bin ter (d. h. 
westlich von; der linken (nordliehen) Vedi fort *), urn den Adhvaryu 
herum, und wirft es auf den Kehrichtplatz. 

1 Rudradatta erklart, dass er es, weil es zwisehen dem Garhapatya und 
der Vedi (wohl der sudlichen) keinen Zwischenraum gibt (VIII. 5. 4), hinter 
den Garhapatya herum fortschafft. Ist diese Bestimmung richtig, so hat man 
anzunehmen, dass im Ritual des Ap. nur die siidiiche Vedi genau vor dem 
Garhapatya liegt. 

14. Der Kehrichtplatz ist ein und derselbe 1 . 

1 Vgl. II. 1. 7. 

15. Funf Opferpriester gibt es L 

1 Nl. Adhvaryu, Pratiprasthatr, Hotr, Agnldhra, Brahman. 

16. Jede Hand lung, die der Adhvaryu verrichtet, wird aucli 
vom Pratiprasthatr ausgeftilirt l . 

1 Nach TBr. I. 6. 5. 1—2. - Vgl. aber Sutra 19. 

17. Aber alles was mit dem Worte geschielit, soli nur vom 
Adhvaryu gemaeht werden l . 

1 Zu jeder Handlung spricht also nur der Adhv. den Spruch. Das 
beruht wohl auf &Br. II. 5. 2. 33. 

18. Oder die gleidizeitig stattfindenden tauten Rezitationen \ 

1 Also die Befehle (. sampraisas ), wie z. B. I. 20. 1, nicht aber die 
nicht gleichzeitig mit der Handlung stattfindenden, wie z. B. I. 12. 10, 12, 
und die Aufforderung zum Hersagen der Einladungs- und Opferspruche. 
Nach einer Erklarung des Rudradatta dient das Wort „oder * nur zu Beschran- 
kung der Vorhergehenden. 

19. Und diejenigen Weihebandlungen, die ein gemeinschaftliches 
Objekt haben \ 

1 Sowie das Hinzulegen von Brennholz zu den Feuern, das Umstreuen, 

B 2* 
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das Umgiirten der Gattin u. s. w., weil hier die Handlung nicht nochmals 
verrichtet wird. 

20. Nachdem er die vor dem zweiten Umriss fallenden Handlun- 
gen verrichtet hat x , verbindet er nachtraglich die beiden Vedis mit 
einer Lime, die er mit dem holzernen Schwert in einem fort von 
der nordlichen Htifte der sudlichen Vedi bis zur sudlichen Schulter 
der nordlichen Yedi zieht \ 

1 Vgl. Bern. 4 zu YII. 3. 10. 2 Diese Vorschrift ist der MS. (I. 10. 

13: 153. 6) oder dem Kath. (XXXYI. 7: 74, 18) entnommen. 

21. Auf der nftrdlichen Vedi bring! er in der Weise des Tierop- 
fers 1 den Hoch altar an 2 . 

1 Also nach VII. 3. 10—14. 2 Der Wortlaut nach TBr. I. 6. 4. 3. 

22. Am angemessenen Zeitpunkte 1 eninehmen beide, der Adhvaryu 
and der Pratiprasthair, in der Weise wie dies beim Tieropfer ge- 
schieht 2 , zwei Feuerausdeni Garhapatyaund fuhren dieselben vorwarts. 

1 Also nachdem die Handlungen VII. 4. 1 bis VII. 6. 1 (inkl.) verrichtet 
worden sind. 2 Vgl. VII. 6. 4 und 6. 

23. Die Udyalaspenden bringen sie nicht dar \ 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 1. 6. 

24. Zwischen den beiden Vedis schreitet der Pratiprasthair, nord- 
lich von der nordlichen der Adhvaryu vor. 

25. Der Adhvaryu stellt erst das Feuer auf den Hochaltar hin, 
der Pratiprasthair nach i h in auf die siidliche Vedi 1 . 

1 Der Pratipr. setzt also sein Feuer auf die siidliche Vedi hin, nicht 
auf den Hochaltar, sondern auf die auf diese Vedi niedergelegten Sambharas 
(VII. 6. 1). 

26. Nachdem sie Brennholz in die Feuer nachgelegt haben l , 
holen sie gesondert die zwei Aste herbei *. 

1 Vgl. VII. 7. 1-2. 2 Vgl. I. 1. 8-1. 2. 1. 

27. Gleichweise dass Brennholz und die Streu L 

1 Vgl. I. 3. 2-6. 3. 

28 . Der Pratiprasthair treibt die Kalber fori zur Erhaltung der 
Milch fur den fur die Maruts bestirnmten, der Adhvaryu fur den 
fur Varu a bestirmn ten Quark \ 

1 Die Opfergaben beim Varunapraghasa sind, ausser den fiinf in jedem 
Gaturmasya regelmassig auftretenden (vgl. VIII. 2. 3): 1. ein elfschiisseliger 
fur Indra und Agni bestimmter Opferkuchen, 2. fur die Maruts bestimmter 
Quark, 3. fiir Varuna bestimmter Quark, 4. ein einschiisseliger fur Ka (Pra- 
japati) bestimmter Opferkuchen (TS I. 8. 3. 1). 

29. Die Opferlbffel beim Varunapraghasa sind vom Holze der 

Prosopis spieigera oder von Gold \ 

1 Nach dem Baudh. sntra (XXL 2: 71. 15) sind die Gefasse, die am 
sudlichen Vihara verwendet werden, von Gold oder Silber oder von Sami- 
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holz. Hir. und Vaikh. stimmen mit Ap. uberein, and zum Teil auch Rhar., 
der letzte jedoch mit der Restriktion, dass diese Opferloffel nur fur den 
sudlichen Vihara gelten : samtmayyah sruco bhavanti hiranmayyo va daksinasya 
viharasya. Die Herkunft wenigstens eines Teiles der Vorschrift ist nachzu- 
weisen (MS. I. 10. 12: 152. 2, Kath. XXXVI. 6: 73. 18): ..Samlbtttter sind 
da, zur Beschwichtigung; dieser Baum ist bhurja (Birke?) mit Namen, von 
diesem sind die Opferloffel zu verfertigen”. — Wird diese Vorschrift von 
Ap. in diesem Zusammenhang gegeben, weil sie sich auf I. 11. 5 bezieht? 

30. Je nach der Gottheit, fur welche die den Quark liefernde 
Milch best im mt ist, lassen beide die Abendmelkung vollziehen l . 

1 Vgl. I. 11. 1—14.. 6. Der Zusatz: „je nach der Gottheit” deutet an, 
dass in den Spriichen, wo Anleitung dazu ist (z. B. I. 11. 10. b), der Name 
der Gottheit zu andern ist (die Maruts, Varuna). 

31. Oder das Varunapraghasaopfer wird an ei n em Tage vollzogen. 

32. In diesem Fall soil der Quark durch Hinzufugung von ge- 
wohnlicher (d. h. niclit von der am vorigen Abend rite hergestellten) 
saurer Milch dargestellt werden. 

33. Einige bezeichnen den Quark 1 als eine Umgestaltung der 
Morgenmelkung \ 

1 amiksapayasyam = Umiksa und payasya: zwei verschiedene WOrter 
ftir eine Sache. 3 Die Vorschrift soil sich nach Rudradatta auf Bau- 
dhayana beziehen, nach welchem die Abendmelkung in der Weise des Sam- 
nayya oder ohne Spruche vollzogen werden kann (im letzten Fall ist die so 
beschaffene Milch wohl laukika). 

34. Zum Zeitpunkt, wo die Opfersubstanz ausgesclmttet wird \ 
schixttet er (der Adhvaryu) die Gerste aus, welche benOtigt wird 
fur die n&chstfolgenden *) neun Opfergaben, deren erste der ftir 
Agni bestimmte achtschusselige Opferkuchen ist*. 

1 Vgl. I. 17, 10. 2 D. h. die im Brahmana (TS. I. 8. 3) nach den 

vaisvctdevahavimsi aufgezahlten. Zum Wortlaut vgl, VIII. 12. 3 und VIII. 20. 3* 

3 Zu der Neunzahl der Opfergaben vgl. die Bern, zu VIII. 5. 28, 

35. Aile (nattirlich mit Ausnahme der zwei Amik$&s) bestehen 
aus Gerste \ 

1 Kath. XXXVI. 3: 73. 13: „Varunaartig ist die Gerste und den Varuna 
als Gottheit habend; dutch den ihm selber zukommenden Teil findet er den 
Varuna ab.” 

36. Oder aber der fur Pusan bestimmte Cam, die Mehlschlisseln 1 
und der Widder und das Schaf 3 sind von Gerste, alle andere Opfer- 
gaben von Reis. 

x ) Vgl. unten, Sutra 40. 3 Vgl. unten, Sutra 42 fgg. 

37. Zu diesem Zeitpunkte 1 streut der Pratiprasthatr ohne Formeln 
die zur Herstellung der Mehlschiisseln erforderte Gerste aus. 

1 D. h. unmittelbar nachdem der Adhv. die Gerste ftir den Indra-agni- 
kuchen ausgeschiittet hat. 
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38. Mit der Formel 1 stren t der Adhvaryu die fur den Widder, 
der Pratipraslhatr die fur das Sehaf beslimmte Gerste aus. 

1 L 17. 12, aber yathadevatam , 

39. Die Goftheiten dieser beiden sind wie fur den Quark \ 

1 Vgl. YIII. 5. 28; danach ist also die Formel I. 17. 12 zu variieren. 

40. Aus der Gerste \ die roll (nicht gerosfet) zersfampft ist % ver- 
fertigt die Herrin des Hanses *) die Melilscliusseln 4 . 

1 Ygl. VIII. 5. 37 und 6. 3. 2 Der Ausdruck ist MS. oder Kath. 

entnommen. 8 Die Herrin des Hauses oder der Opferveranstalter sel- 

ber, nach Hir. ; nach Man, verfertigt der Pratipr. die Karambhapatras ; in den 
anderen Texten wird der Yerfertiger nicht ausdriicklich genannt. 4 Aus 

dem Gerstenmehl, das mit saurer Milch (oder heissem Wasser und Schmalz) 
verrtihrt ist, werden Schiisseln gemacht, die nach dem Komm. zu Baudh. 
die Gestalt einer Lampe haben; nach Man. srs. sollen sie einen „Aufsatz” 
haben und von der Grdsse (H6he?) eines Daumengliedes sein. Zum Zweck 
dieser Schiisseln vgl. VIII. 6. 23. 

41. Deren Zahl soli eins melir betragen als der Opferveranstalter 
Hausgenossen hat, die Weiher mitgereehnet \ 

1 Die Yorschrift nach dem Brahmana (TBr. I. 6. 4. 5) : „Die Mehl- 
schiisseln sind (ihrer Zahl nach) in Uebereinstimmung mit (der Anzahl) der 
Personen; dadurch befreit er die geborenen Nachkommen von der Schlinge 
des Varuna; eine liberschiissige ist da: dadurch befreit er (auch) die Nach- 
kommen, die ihm noch geboren werden sollen, von der Schlinge des Varuna.” 

42. Es gibt einen Widder und ein Sehaf, die aus der roh zer- 
stampften Gerste gemacht sind \ 

1 Zum, Zweck dieser von Teig gemachten Figiirchen vgl. VIII. 6. 12. b. 
Das Brahmana (TBr. I. 6. 4. 4) sagt nur: „Ein Sehaf und einen Widder gibt 
es; dadurch befreit er die Kinderpaare von Varuna’s Schlinge”. Nach Kath. 
XXXVI. 6: 73. 8 (und MS.) werden dadurch seine Vierfiissler paarweise von 
Varuna’s Schlinge befreit, aber im Folgenden heisst es : „Was diese beiden 
falschen (d. h. nachgebildeten) Tiere (anrtapasu) betrifft, so hatte Varuna 
wegen Uebertretung des gdttlichen Gesetzes (anrta) die Geschopfe gepackt; 
durch die beiden falschen Tiere befreit er sie (d. h. seine, des Yajamana, 
Kinder) von der Folge der Uebertretung des gOttlichen Gesetzes, von Varuna; 
sie sind mannlichen und weiblichen Geschlechts, dadurch kriegt er seine 
Kinderpaare von Varuna los”. 

43. Der Widder wird vom Adhvaryu, das Sehaf vom Pratipra- 
stliH.tr verfertigt. 

VIII. 6. 

1, 2. Beim Abbild des weiblichen Tieres bringt er die Zeichen 
des weiblichen, bei dem des mannlichen die Zeichen des mannlichen 
Geschlechts an. 

3, 4. Oder aber es werden am Tage vorher von der Herrin 
des Hauses die Mehlschusseln dargestellt aus Gerste, die sorgfaltig 
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enthfilst und am AnvEharyapueana leicht gerostet worden ist. An 
diesem Zeitpunkte verfertigl sie auch 4 den Widder und das Schaf, 
nach dern VajasaneyabrEhmana l . 

1 Ap. gibt teilweise eine Umschreibung der Vorschrift des $Br. (II. 5. 
2. 14 — 15). Auch Sutra 3 des Ap. ist offenbar dieser Quelle entnommen. 

5. Nachdem der Adhvaryu die Opfergaben, den fur Indra-agni 
bestimmten Opferkuchen eingeschlossen, ans Feuer gesetzt hat, setzt 
der PratiprasthEtr das Schaf auf elf, der Adhvaryu den Widder auf 
aclit Schusseln ans Feuer. 

6 . Oder sie sind in einer irdenen Sclmssel zu barken. 

7. Nachdem er den fur Ka (d. h. PrajEpati) bestiinmten einsehus- 
seligen Opferkuchen ans Feuer gesetzt hat, und das Spiilwasser fur 
die Apyas ausgegossen hat 1 , flihren beide die Feuer vor warts, nach 
dem Vajasaneyaka a . 

1 Vgl. I. 25. 14—16. 3 Scheint nicht in unserem &Br. nachweisbar 

zu sein; IL 5. 2. 19 weicht ab. Das Vaikh. hat: apyebhyo niniyagm pranayata 
ity eke. Uebrigens steht diese Vorschrift im Gegensatz zu dem friiher (VIII. 

5. 22) gegebenen. 

8. Der Befehl lautet wie beim Tieropfer; ebenfalls wie beim 
Tieropfer sind die Butterquantit&ten \ 

1 Vgl. VIII. 2. 7. 

9. Beim Sehopfen der gesprenkelten Butter jedoch tritt eine 
Abweichung ein: mit den Formeln: ,,Du bist der grossen (Ktihe) 
Milch” u. s. w. schOpft er in die Prsadajyadhanl einmal Schmalz, 
dann zweimal saure Milch, dann zweimal wieder Schmalz 1 . 

1 Vgl. VIII, 2. 8 mit Bern. 2. 

10. Wenn das Varunapraghasaopfer aber am ^rEvanavollmonds- 
tage 1 gefeiert wird, so schopfe er die gesprenkelte Butter, nachdem 
er das Schmalz und die saure Milch vorher vermisclit hat*. 

1 Vgl. VIII. 5. L 2 Also wie beim Tieropfer, VII. 9. 2. Dieselbe 
Differenz, die anscheinend nicht auf einem Brahmana beruht, hat auch Bhar. ; 
auch Hir. zeigt eine ahnliche Abweichung. 

11. 12. a. Am Zeitpunkte, wenn die Opfergaben vom Feuer eni~ 
fernt werden l , tnachen die beiden (Adhvaryu und PratiprasthEtr) 
die Figurchen des Widders und des Schafs haarig *, indem sie 
darauf Wolle von einem anderen als dem Edakasehaf kleben \ oder, 
wenn diese nicht zur Hand ist, Buschelchen von Ku&agras 8 . 

1 Vgl. II. 10. 6. 2 Diese Vorschrift nach dem Brahmana (TBr. I. 

6. 4. 4): „Sie machen sie haarig, damit sie zum Opfer tauglich seien”. 

3 Diese Details aus dem &Br. (II. 5. 2. 15). 

12. t). Dann legen sie, der PratiprasthEtr den Widder in den 
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fur die Maruts bestimmten, der Adhvaryu das Schaf in den fur 
Varuna bestimmten Quark nieder \ 

1 Auch diese Vorschrift, die, ebejiso wie die damit zusammenhangende 
spatere (VIII. 6, 16) dem Schwarzen Yajurveda fremd ist, stammt aus dem 
$Br. (II. 5. 2. 17 and vgl. 36: viparih aratah). Die Absicht dieser Handlung 
ist wieder d ; e Erzielung von Nachkommen, weil bei der Beiwohnung das 
Weib links von dem Manne liegen soil (fiber diesen Volksglauben vgl. Ortel 
in JAOS. XXVI, S. 188). 

13. Dann atreut er zu diesen beiden (d. 1). der Adhvaryu zmu 
Widder, der Praliprasihalr zum Schaf) voile Hundert oder voile 
Tausend 1 Blatter der Prosopis spieigera (Sami) mid Friichfe der 
Capparis aphylla (Kaiira), 

1 Die doppelte Zahl aus Kath. oder MS.; das TBr. kennt nur Hundert. 
2 TBr. I 6. 5. 5: „Er streut SamTblatter hinzu: dadurch teilt er den beiden 
(Widder und Schaf) Futter zu”. — „Prajapati konnte (einst) keine Nahrung 
finden. Da kam er in den Besitz von Nahrung durch diese hundert Scheite 
enthaltende Opfergabe. Die voile Hundertzahl von Samlblattern hat den 
Zweck, Nahrung zu besorgen”. — „Somaartig sind die Karlrafriichte. Nun 
ist es die Somaspende, die den Regen vom Himmel herniederkomnien lasst. 
Die Karlrafriichte haben den Zweck, vermittelst der Somaspende den Regen 
vom Himmel her zu bekommen”. Vgl. das Karlraregenopfer in: Verf., Altin- 
dische Zauberei (Darstellung der altind. Wunschopfer), S. 133. 

14. Nachdem der Adhvaryu dieselbe ’Substanz auch in die Mehl- 
schusseln naehgestreut hat, stellt er auf die nordliche Vedi acht 
von den noun beirn Varimapragliasa darzubringenden Opfergaben. 

15. Nur den fur die Maruts bestimmten Quark stellt der Pratipra- 
sthH.tr auf die slidliche Vedi \ sowie die Mehlschusseln. 

1 Die Vorschriften von Sutras 14 und 15 beruhen auf dem Brahmana 
(TBr. I. 6. 5. 1) : „Auf die nordliche Vedi stellt er die anderen Opfergaben, 
auf die stidliche die fiir die Maruts bestimmte (nl. den Quark). So spannt er 
sie (nl. die Visas; die Maruts: die Untertanen der Cotter) ausserhalb des 
Joches an (Bedeutung?), und er nimmt auch deren Kraft fort: deshalb pflegen 
die Untertanen (die Vaisyas) vom Priester- und Baronenstand wegzufliichten”. 

16. 17. Zu diesetn Zeitpunkt verwechseln sie die Widder- und 
Schaffigurchen : der Adhvaryu stellt das Schaf zu dem fur die 
Maruts, der Pratiprastlmtr den Widder zu dem fur Varuna 
bestimmten Quark. 1 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 6. 12. b. 

18. Wie bei in Tieropfer erfolgt das Bohren 1 der beiden Feuer, 
die Entzlin dungs verse 3 und die nenn Vor-* und Nachopfer 3 . 

1 Vgl. VII. 12. 10—13. 7. 2 Vgl. VII. 13. 12. 3 Vgl. VII. 14. 

6 — 9, 20. 4, vgl. VII. 26. 13 — 14. 2. Von diesen Handlungen finden hi er nur 
die ersten zwei statt. 

19. Mit dem Verse 1 : „Die gefr&ssigen [pray Maya) Maruts rufen 
wir an, die Verelmnig empfangemlen, die mit dem MeliJe (karambha) 
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einverstanden sind” 3 ffthrt der Pratipraslhatr die Herrin des Hauses, 
von ihrem Sitz in der Nahe des Garhapatya, herbei und lasst auch 
sie selber diesen Vers hersagen 3 . 

1 Ap. deutet darauf mit dem Worte etad hin, betrachtet ihn also als 
Yajus, vgl. XV. 1. 2. 5 TS. I. 8. 3. b, TBr. I. 6. 5. 2 — 3: „Er l&sst sie 

(den Spruch) sagen; dadurch macht er sie opferrein und auch bringt er sie 
zur Reue” (oder: „zur Glut des Feuers”?). 1 Wie aus VIII. 6. 23 her- 

vorgeht, findet diese Handlung nach der II. 13. 1 erorterten statt. 

20. Er fragt sie: ,, Herrin des Hanses, wieviele Buhlen hasldu?” 1 . 

1 Nach Baudh. lautet die Frage: „Herrin des Hauses, wer ist dein 

Buhle?” Die Frage beruht auf der im Brahmana (TBr. 1. c.) lautenden Ant- 
wort: „Der Soundso ist mein Buhle”. Durch den Plural macht Ap. (und so 
auch Bhar. Hir.) die Sache noch schlimmer! 

21. Die, welche sie nennt, liber diese sprieht er, sie mit ihrem 
Narnen andeutend: „Die soli Vanina packen”. 

22. Wenn sie einen Buhlen hatte und diesen nicht nennte, so 
wiirde sie einen lieben Verwandten verlieren. Sie weise ihn an mit 
den Worten: ,,Der Soundso ist mein Buhle”. ,, Durch die blosse An- 
weisung macht sie, dass Varuna ihn pack!”, heisst es in der hei- 
ligen Uberlieferung \ 

1 Der ganze Passus steht TBr. I. 6. 5. 2. Zu dieser Stelle vgl. ausser 
SBr. (S.B.E. XII. S. 396, 397) MS. I. 10. 11: 151. 3: „Das Opfer ist das 
Rechte und die Wahrheit, die Frau die Unwahrheit (das Ungehdrige). Gegen 
das Recht verfahrt diejenige, die, von ihrem Gatten gekauft, sich mit andern 
abgibt. Sie beschwichtigt nun das UngehOrige und kommt zum Rechten, zur 
Wahrheit. Wenn sie falsch antwortete, so wiirde er sie strafen durch (den 
Verlust) des liebsten ihrer Verwandten, aber dadurch, dass er (sie ihn) nennen 
lasst, macht er sie opferrein” (vgl. Kath. XXXVI. 5: 72. 16). 

23. Abgewischt vom Agnldhra ist das nordliche, noch nicht abge- 
wischt das slid lie he Feuer 1 ; dann begeben sich der Opferveranstalter 
und die Herrin des Hauses entweder zwischen den beiden Vedis 
oder nordlich von der nOrdlichen, tun die Mehlsohiisseln 3 in eine 
aus Rohr geflochtene Wanne, setzen sich dieselben auf das Haupt * 
und schutten dieselben vennittelst der Wanne in das Feuer der slid- 
lichen Vedi, indem sie nach Westen gekehrt vor demselben stehen 4 . 

1 Vgl. Bern. 3 zu VIII. 6. 19. — Dieser Detail ruhrt aus der MS. (I. 
10. 12: 152. 5) oder aus dem Kath. (XXXVI. 6: 73. 10) her: „Wenn sie die 
Mehlschiisseln darbringen (d. h. dargebracht haben), so wischt er (nl. der 
Agnldhra) das (siidliche) Feuer ab, erwagend, dass sie (dann) die Gottheiten 
mit Opfergaben ehren werden, nachdem das Feuer, in' welchem sie die 
Bedr&ngnis hinweggeopfert haben, gelautert ist”. 2 Die ja auf der slid- 

lichen Vedi stehen, vgl. VIII. 6. 15. 8 Das wird von Baudh. erlautert, 

nach welchem die Handlung so vor sich geht: die Karambhaschiisseln schtit- 
tet der Pratiprasthatr in die Wanne und iibergibt sie der Herrin des Hauses; 
diese setzt sich die Wanne aufs Haupt; dann i&sst er sie durch die siidliche 
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Tiir (des Garhapatjahauschens) hinaus schreiten, fiihrt sie stidlich um den 
Daksinagni und die beiden Vedis hernm nach Osten und lasst sie dann den 
Vers: „Wir rufen die Maruts heran” sprechen. Dann stellen sich vor dem 
siidlichen Feuer mit dem Angesichte nach W. gekehrt, am meisten nSrdlich 
der Adhvaryu, stidlich (d, h. links von ihm) der Opferveranstalter und wieder 
stidlich von diesem die Herrin des Hauses. Darauf iiberreicht die Herrin 
des Hauses die Karambhaschtisseln dem Opferveranstalter und dieser setzt 
sich die Wanne aufs Haupt. — Ubrigens steht der Wortlaut dieses Sutra am 
Ende unter dem Einfluss von MS. I. 10. 11: 151. 11 oder Kath. XXXVI. 6: 
73. 6. 4 Die Tatsachen sind alle im Brahmana (TBr. I. 6. 5. 3 — 5) ange- 

geben, dessen Text in der B. I. iedoch unvollstandig ist: „Der Ahavanlya 
ist dem Opferveranstalter geweiht, das stidliche Feuer seinem Nebenbuhler. ^ 
Wenn er im Ahavanlya opferte, so wiirde der Opferveranstalter durch Varuna’s 
Schlinge gepackt werden. Er opfert im siidlichen Feuer, und so wird der 
Nebenbuhler durch Varuna’s Schlinge gepackt. Er opfert vermittelst der 
Wanne; dadurch opfert er den dnya (annya, anniya?) Varuna hinweg. Er 
opfert, nachdem er sich die Mehlschiisseln aufs Haupt gesetzt hat, dadurch 
opfert er Varuna von seinem Haupte hinweg. Nach W. gekehrt opfert er, 
dadurch befreit er sich zurtickgewandt ( pratyan ) von Varuna’s Schlinge.” 

24. Den Vers: „Nieht doch in unsern Kampfen, o Indra, (sollst du 
fehlenPj. Es soli fur dich, o Starker, ein Opferanteil da eein. Denn 
das hehre Lied an diesen machiigen, reichlieh freigebigen Gott 
besiegt aucb die an der Opfergabe Anteil bekommenden Maruts^ 1 
sagt der Opferveranstalter als Einladungsvers her; den Vers:,,Wel- 
chen Frevel wir im Kampfe, in der Wildnis, in der .Spielhalle, 
wider die eigne Person, wider den $udi*a und den Arya begangen 
haben, oder wider das Recht jemands, daftir bist du die Siihne, 
svaha! 3 ' 3 sagen beide, Opferveranstalter und Herrin des Hauses als 
Opfervers her 5 . 

1 TS. I. 8. 3. c. 2 1. c. d. 4 Das Brahmana dazu (TBr. I. 6. 5. 3) 
lautet: „Wenn die Herrin des Hauses den Einladungsvers hersagte, so wiirde 
das Opfer kraftlos werden ; der Opferveranstalter sagt ihn her ; dadurch bringt 
er die Kraft in sich. Beide sagen den Opfervers her, damit sie gleich kraftig 
sein sollen. Er sagt den Vers; „Welchen Frevel wir im Kampfe, in der 
Wildnis”; dadurch opfert er den Varuna, wie gesagt, weg.” (d.h. sowohl den 
strafenden Gott wie die Frevel selber?). 

25. Wahrend sie sich trennen, um sich jeder wieder auf die 
ihm zukommende Statte hinznsetzen, fliistern sie den Vers: „Es 
haben mit wilkommenem Worte die Verrichter der heiligen Hand- 
lung das Werk verrichtet; den Gottern zugefallen das Werk ver- 
richtet habend, keliret heim, ihr reichlieh Spendenden \” 1 

1 TS. 1. c. e. — Nach Baudh. spricht der Adhvaryu den Vers fiber 
den beiden, wenn sie sich jeder zu dem angemessenen Orte zuriickbegeben, 
was besser zum Wortlaut des Verses stimmt. 

26. Oder aber der Adhvaryu oder der Pratiprasthatr sollen die 
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Mehlschusseln opfern, w&hrend die beiden anderen (Opferveranstalter 
and Gattin) ihn von hinten angefasst hallen l . 

1 Diese Alternative ist dadurch entstanden, d$ss im Brahmana zwar 
gesagt wird, dass der Yaiamana den Einladungsvers, und Yajamanaund 
PatnT den Opfervers hersagen, aber nicht ausdrticklich der Verrichter der 
eigentlichen Spende genannt wird. Es ist sogar wahrscbeinlich (vgl. TBr. I. 
6, 5. 5), dass der Verfasser des Brahmana den Adhv. oder Pratipr. als 
Opfernden gedacht hat, da es heisst: „Wenn er im Ahavanlya opferte, so 
wurde er (naturlich der .Adhv. oder Pratipr.) machen, dass der Yajamana von 
Vanina’ s Schlinge gepackt wurde.” 

27. Zu diesem Zeitpunkt wischt der Agnidhra auch das siidliehe 
Feuer ab. 

1 Vgl. Bern. 1 zu VIII. 6. 23. 

28. Nachdem der Adhvaryu mit den Opfergaben des Varunapra- 
ghasa bis zu dem ftir Indra und Agni bestimmten Opferkueheu 
(diesen eingeschlossen) vorgegangen ist, macht er eine Pause 1 . 

1 Der Adhvaryu bringt also die ersten fiinf in jedem Caturmasya 
auftretenden Opfergaben dar und die erste der besonders fiir den Varuna- 
praghasa vorgeschriebenen, Jetzt folgen die beiden Amiksas, die ftir Varuna und 
die ftir die Maruts bestimmte. Zuerst wird die zweite dargebracht nach 
TBr. I. 6. 5. 1 : „Mit dem fur die Maruts bestimmten Quark geht er zuerst 
vor; er opfert dadurch die Unwahrheit hinweg; zuletzt mit dem fur Varuna 
bestimmten: am Ende opfert er Varuna hinweg”. Die Maruts hatten nl. nach 
MS. I. 10. 10, als Prajapati durch das Vaisvadeva die GeschOpfe ins Dasein 
gerufen hatte, seine Opfergabe zerstort und dadurch sich eines anrtarn 
schuldig gemacht. 

29. Jetzt „schneidet” der Pratiprasthatr zugleich mit dem ersten 
„Ausschnitt” des ftir die Maruts bestimmten Quarks das gauze 
Schaf „aus”, zugleich mit dem zweiten ,,Aussehnitt’ 5 die f^amlbl&tter 
und die Karlrafriichte l . 

1 Aus ieder Opfergabe wird zweimal „abgeschnitten” : werden zwei 
Teile fur die GOtter abgeteilt (III. 18. 19); vgl. ferner VIII. 6. 13. 

30. Jetzt macht er, nachdem er damit vorgegangen ist, Pause. 

31. Jetzt „schneidet” der Adhvaryu zugleich mit dem ersten 
Ausschnitt des ftir Varuna bestimmten Quarks den gauze n Widder 
n aus”, zugleich mit dem zweiten die ^amlblfttter und die Karlrafruchte. 

VIII. 7. 

» 

1. Jetzt geht er mit dem fiir Ka bestimmten Opferkueheu vor. 
Die Befehle dazn lauten : „Fiir Ka sage den Einiadungsvers her”. 
..Fiir Ka sage den Opfervers her” *. 

1 Zum Ritual vgl. VIII. 2. 17. 

2. Mit den vier Monatsnatnen : ,,Nabha und Nabhasya sind die 
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Jahreszeifen der Regenzeit; Isa und Urja sind die Herbstjahreszeiten” 1 
opfert er Schmalz liber dem dargebrachten einscbtisseligen Opferkuchen. 

1 TS. IV. 4. 11.. c, d. - vgi. Bern. 2 zu VIII. 2. 18. 

3. Hier schneiden* nun einige zwei Idaportionen, eine vom Adh- 
varyn, eine vom Pratiprasthatr abzuschneidende, gesondert ab. Er 
maohe es aber nieht so, sondern der Adhvaryu schneidet von den 
s&mtlichen sieben Opfergaben, die von ihm dargebracht vvorden 
sind, die fur die Ija bestimmten Schnitten ab und tiberreicht sie 
dem Pratiprasthatr; dabei fiigt dieser die von ihm abgeschmttenen 
Stiicke von dem fur die Marais bestimmten Quark 1 . 

1 Wer die „einigen” sind, ist unbekannt. Die von Apastamba empfoh- 
lene Verfahrungsweise aber ist die der Vajasaneyins (&Br. II. 5. 2. 40). 

4. Sie verzehren die herangerufene Ida \ 

1 Vgl. III. 2. 8. 

5. Opferlohn ist ein irn kraftigen Alter stehender Stier. 

6. Wenn er wiinscht, so gebe er mehr als diesen. 

. 7. Eine Milchkuh ist der Opferlohn, nach einigen x ). 

1 Nach Kaus. br. V. 4 sind ein Stier und eine Milchkuh der Opferlohn. 

8. a. Die Bitfce: „Er erbittet sich ein das voile Jahr wahrendes 
Wohlsein” fiigt der Hotr in die Wtinsche der ,,guten Worfe” ein, 
und zwar unmittelbar vor dem Wunsche: ,,Er erbittet sich die 
himmlische St&tte” l . 

1 Vgl. Bern. 2 zu VIII. 3. 4. 

8. b. (Gleichlautend mit VIII. 3. 5). 

9. Beide gehen mit der Molke vor 1 . 

1 Vgl. VIII. 3. b — 12. a. 

10. Nachdem er die beiden Reste (d. h. den Rest der von ihm 
selber and der vom Pratiprasthair dargebrachlen Molke) zusarmnen- 
gegossen hat, verzehren sie (nl. die Beteiligten) dieselben am nord- 
lichen Vihara in der friiher dargetanen Weise \ aber mit dem Spruch: 
,,In mich sollen die Tropfen eingehen 3 , fiille meinen Saft mit Saft. — 
Von dir, der Molke, die du von den Rennern genossen bist” u. s. w. 
wie friiher. 

1 Also wie VIII. 3. 12 — 16. 2 Den Viertelvers : a galga dhavantnam, 
der in anderer Oberlieferung auch ira Nirukta und Man. srs. auftritt, habe 
ich uniibersetzt gelassen. 

11. Mit Ausschiuss der Ausgiessung der vollen Scliale 1 schliesst 
die Isti wie friiher 3 ab. 

1 Deutet wahrscheinlich auf IV. 14. 4. b (vgl. III. 10. 7). Gelegentlich 
des Ausgiessens der vollen Schale zitiert Baudh. ja das Brahmana (TBr. 
III. 3. 10. 4) : „Nachdem er das Schlussbad des Somaopfers dadurch nach- 
geahmt hat, bricht er auf”, 2 Vgl. VIII. 3. 17-18. 
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12. An die Stelle der Ausgieasung der vollen Schale koinmt beim 
Varunapraghasa das zum Somaopfer gehbrige Sehlussbari l . 

1 Das spater (XIII. 19. 1—22. 6) mi t stater Verweisung auf unsere 
Stelle erortert wird. 

13. Viermal wird das Sehmalz 1 vermittelst des Sruva in jeden 
Opferloffel geschopft. 

J Da die Avabhrthesti eine vollst&ndige Isti 1st, wird hier ausser der 
Hauptgabe an Vanina (vgl. Sutras 14 und 15) auch das Sehmalz fur die 
Buttergtisse, die Bufterteile, die Vor- und Nachopfer gefordert (vgl. II. 7. 4 fgg.). 

14. Mit dem Abscharrsel des fur Varuna bestimmten Quarks 1 
und mit den Hiilsen der Gerste 3 begeben sie sich zuni Reinignngsbad. 

1 Das seit der Handlung von VIII. 6. 31 aufbewahrt worden ist. 
2 Die nach dem Dreschen der Gerste tibriggeblieben sind (VIII. 5. 40), 

15. Die Hiilsen vertreten hier die Somatrester h 

1 D. h. alles was im Somaopfer mit den Trestem geschieht, soil bei 
dieser Avabhrthesti mit den Hiilsen geschehen; das deutet auf XIII. 20, 8 
fgg. Das Abscharrsel ist die Hauptopfergabe. 

16. Naci) der Uberlieferung einiger 1 ist (die Hauptopfergabe statt 
des Abscharrsels) ein einschtisseliger fur Varuna bestim niter Opfer- 
kuchen. 

1 So z. B. die Vajasaneyins und Baudh. 

17. Es fallen fort die Spende an den lebengebenden Agni \ das 
Hersagen des Spruches beim Hinausgehen 1 und das Absingen des 
Samans l . 

1 Vgl. XIII. 19. 10; 20. 2; 20. 3. 

18. In Bezug auf die Himmelsriclitung, in weleher man sieh zum 
Avabhrtha begeben soil, gilt keine Restriktion l . 

1 Vgl. Sadv. br. III. 1. 25—29. 

19. Nach einigen 1 jedoeh soil man sieh nieht zu einetn nordlich 
vom Vihara befmdlichen Wasser hinbegeben. 

1 Die Kathas (Kath. XXIX. 3 : 107. 20) oder Manavas (MS. IV. 8. 5 : 112. 7). 

20. Nach einigen verrichte man dieses Opfer, der Gegend zuge- 
wandt, in weleher man sich zum Wasser begibt 1 . 

1 Es sind entweder die Kauthumas (Sadv. br. III. L 30) oder die KausT- 
takins gemeint: „In weleher Richtung sich das Wasser befindet, nach dieser 
Richtung kehrt man sich und dorthin begibt man sich: das ist ja die flstliche 
Gegend, in weleher die Gotter sind” (Kaus. br. XVIII. 10). 

21. Man soil sieh zu einer Stelle mit stromendem Wasser begeben, 
wo es stehendes Wasser gibt l . 

1 Mit Anderung des Wortlauts aus &Br. IV. 4. 5. 10 entlehnt. 

22. Wenn eine solche nieht zur Hand ist, steht die Wahl frei l . 

1 Vgl. &Br. 1. c.: „Wenn man dieses Wasser nieht findet, begebe man 

sich zu einem Wasser von irgend einer Beschaffenheit”. 
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23. Nachdein er am Rande des Wassers die Yedi gemacht, und 
die Handlungen vollzogen hat, die mit deren Bestreuung schliessen ! , 
stellt er auf diese die Opfergaben hin. 

1 Also von II. 1. 1 — II. 9. 4. 

24. Oder aber es gibt keine Yedi. 

25. Sobald der Adhvaryu das Wasser erblickt l , fliistert er den 
Yers: ,,Hundert, o Konig, sind deine Heilmittel und tausend ; breit 
und lief soil dein Wohlwollen sein. Banne weit in die Feme die 
Anfeindung, die Vernichtung. Lose jeden begangenen Frevel von 
uns ab” a . 

1 Nach MS. IV. 8. 5: 112. 11. 2 TS. I. 4. 45. b, vgl. VI. 6. 3. 2. 

Diese Vorschrift schliesst sich an Sutra 22 an. 

26. Mit der Formel: „Betreten ist Vanina's Schlinge” 1 betreten 
sie den Uferrand V 

1 TS. I. 4. 45. c. 2 Vgl. TS. Vi. 6. 3. 2. 

27. Nachdein sie sich ins Wasser hineinbegeben haben, gehen sie 
stehend mit dem Avabhrtha vor. 

28. Nachdein der Adhvaryu einen Grashalm ins Wasser geworfen 
hat 1 , bringt er dariiber den Bntterguss mil dem Sruva dar \ 

1 Der Tatsache nach mit TS. VI. 6. 3. 3, dem Wortlaut nach mit MS. 
1. c. 14 iibereinstimmend. 2 Sowie die anderen Spenden. Das im Wasser 
liegende Gras vertritt ja das Opferfeuer (Bern, zu Sutra 29). — Zum srauva- 
aghara vgl. II. 12. 7 — 9. 

29. Oder er giesse die Spende iiber einem Grashalm aus, der 
schon vorher im Wasser anwesend war *. 

1 Nach Kath. XXIX. 3: 171. 5; „Auf einer Stelle, wo er einen Gras- 
halm oder ein Stflck Holz (auf dem Wasser) erblickt, verrichtet er die But- 
tergiisse; so bringt er das Opfer in einer mit Feuer versehenen Stelle dar” 
(weil ja Agni auch latent im Holze enthalten ist). 

VIII 8. 

1. Er erteilt den Befehl : ,,Agnldh, das Wasser wische dreimal ab” *. 

1 AIs Variante zu II. 12. 10. 

2. Den Spruch hndert der Agnldhra in dieser Weise ab: ,,Ihr 
Wasser, die ihr den Sieg davontraget, ihr die ihr im Begriffe stehet 
zum Siege zu eilen und den Sieg zu erringen, ihr Siegenden, die 
ihr den Sieg erringet, zur Erringung des Sieges wische ich euch, 
Wasser, ab, euch, die Speise Essenden, damit wir Speise essen 
inogen” 

1 Vgl. II. 13. 1. 

3. Mit dem Verse: „In die Wasser, die des Agni Angesicht sind, 
bin ich eingetreten, o Kind der Wasser, mich rettend vor den 
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Unholden ; Haus fur Haus, o Agni, verehre das Seheit; moge deine 
Zunge sich zum Schmalz herausstrecken” 1 bringt der Adhvaryu 
den Butterguss mit der Julitl dar. 

1 Also mit TS. I. 4. 45. d statt mit TS. I. 1. 12. k— m, vgl. II. 14. 1. 

4. Diesem Butterguss sprieht der Opferveranstalter die Formel 
naeh : „Die Stinune des Agni bist du” u. s. w. 1 

1 Statt TS. I. 6. 2. k, vgl. IV. 9. 5. 

5. Der Pravara bieibt fort l . 

1 Also II. 15. 1—16. 15. 

6. Nach dem er die Voropfer obne das der Opferstreu geltende 1 
dargebraeht hat, sagt der Hotr als Einladungsverse ftir die Bulter- 
teile Verse dar, welche die Worte: ,,im Wasser” 1 entiialten \ 

1 Das erste Voropfer bieibt fort, nach TS. VI. 6. 3. 3, weil die Streu 
die Nachkommenschaft ist, und er durch die Auslassung dieses Opfers die 
Nachkommen des Opferveranstalters aus Varuna’s Schlinge loskriegt. 

3 S. Sutra 7. 8 Wohl nach Kaus. br. XVIII. 10: apsumantau 

haike kurvanti. 

7. Die beiden die Worte „im Wasser” enthalfenden Verse sind : 
,,lm Wasser, o Agni, ist dein Sitz; du hangs! dieh an dieKr&uter; 
ini Mutterschoss wirst du wiedergeboren” '. „Iiu- Wasser, sagte mir 
Soma, seien alle Heilmit tel entbalten und der allem zur Wohlfalirt 
dienende Agni und das alllieilende Wasser” ’. 

1 RS. VIII. 43. 9 = TS. IV. 2. 3. g. 3 RS. I. 23. 19 (= TBr. II. 
5. 8. 6) — vgl. Sankh. srs. VIII. 11. 3. 

8. Naohdem er von dem Abscharrsel ,,abgeschnitten'’ und die 
Absehnitte als Hauptopfergabe dem Varuna dargebraeht hat, schneidet 
er den ganzen Rest des Abscharrsels ah und opfert denselben dem 
Agni und Varuna stall dem Agni svistakrt l . 

1 So nach dem Brahman a (TS. VI. 6. 3. 3). 

9. Alles Weitere bieibt fort '. 

1 Die Avabhrthesti schliesst also mit der Svistakrtspende ab, und die 
Nachopfer fallen aus. So ist auch das Ritual der MSnavas (MS. III. 8.5:112. 
17) und der Kathas (K. XXIX. 3: 171. 12). Das eigne Brahmana des Ap. 
wiinscht aber Anderes, vgl. Sutra 10. 

10. Oder aber er giesst die in der Upabhrt befindliche Butter in 
die Juhtl 1 und bringt zwei von den drei ublichen Nachopfern dar, 
das der Opferstreu geltende fortlassend \ 

1 Vgl. III. 5. 2. 1 So will es das eigne Brahmana des Ap. (TS. 

VI. 6. 3. 3). 

11. Der Befehl des Adhvaryu an den Hotr zum ersten Nachopfer 
lautet in diesem Falle: „Sage den Einladungsvers ftir das Opfer an 
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die beiden 1 Gotter her”, zum letzten bloss: ,,Sage den Einladungs- 
vers her”. 

1 Im Unterschied von III. 5. 1. Der Dual, weil hier im Ganzen in 
den zwei Nachopfern zwei Gfitter geehrt werden. 

12. Nachdem er eiue irderie Schxissel mil den Hiilsen gefullt haf, 
tauekt er diese im Wasser unler 1 mit den Formeln : ,,Im Ozean ist 
dein Herz, im Inneren der Gew&sser; in dies sollen die Krauter 
end ancli die Wasser eindringen. Dieh, o Opferherr des Opfers, 
(verehren wir) mit Opfergaben. Beim Sagen der guten Worle, beim 
Sagen der Huldbeweisung wollen wir dir dienen”. ,,0 spiilender(P) 
Avabhrtha, gleilend bist dn, o Sptiiender! Mil Htilfe der Goiter hast 
du hinweggeopfert den wider die Gotter, mit Htilfe der Sterbliehen 
den wider die Sterbliehen geubten Frevel. 0 Gott, beschiitze mis 
vor grossem Schaden” J . 

1 Da das eigne Brahmane des Ap. (TS. VI. 6. 3. 4) nichts Naheres 
fiber die Handlung aussagt, entnimmt der Sutrakara diese Vorschrift einer 
fremden Quelle: MS. IV. 8. 5: 113. 1. 2 TS. I. 4. 45. e, f. 

13. Oder aber es wild n i e h t das zum Somaopfer gehorige Schluss- 
bad ( avabhrtha ) abgehalten ; in diesein Falle werfe er die Hiilsen 
und das Abscharrsel ohne Spriiche ins Wasser. 

14. Mit dem Verse: „Den Strick des Varuna binde ich los” u. s. w., 
lost sich die Herrin des Hanses die Schlinge des Jochbandes x . 

1 Dieses Sutra, mit III. 10. 6 einslautend, knfipft gewissermassen an 
VIII. 7. 11 an. 

15. Nachdem der Opferveranstalter iiber dem Avabhrtha (d. h. 
dem Wasser, wo er und seine Gat, tin sich baderi werden) die For- 
mel hergesagt hat: ,,Ihr Wasser, Gottinnen, dieser hier ist euer 
Neugeborenes, den haben wir rich tig- erfreut und gepflegt; kiindige 
den Gotten) unsere Fromheit an” \ begeben sich der Opferveran- 
stalter und die Herrin des Hauses mit der Formel: ,,FreundIich 
gesinnt” u. s. w. 1 ins Wasser hinein, und waschen sich ohne (g&nz- 
lich) unterzutauchen, indem sie sich das Haupt mit Wasser besprengen. 

1 TS. I. 4. 45. h. 2 1. c. g, vgl. oben VII. 27. 16. 

16. Den Rticken reinigen sie sich gegenseitig '. 

1 Die Vorschrift ist dem !§Br. IV. 4. 5. 23 entnommen. 

17. Diese Kleider (nl. die, welche sie wahrend des Bades getragen 
haben) sollen sie (nicht ins Wasser werfen ', sondern) nach Belieben 
an wen sie wtinschen verschenken, derm es sind dies keine von 
Gevveihten getragene Kleider, so lautet das Vajasaneyakabrahmana *. 

1 Wie dies beim Schlussbade nach dem Somaopfer geschieht, vgl. 
XIII. 20. 14. 2 Nl. im SBr. II. 5. 2. 47. 

18. a. Nachdem sie (die Beteiligten) mit dem Verse: „Wir sind 
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aus der Finsternis” n. s. w. 1 der Sonne stehend ilire Verelirung 
dargebracht und mil der Formel : „Zuruckgesehlagen ist Varuna’s 
Seldinge, zuruekgeworfen ist Varuna’s Schlinge” * mil dem Fuss 
den Rand des Ufers zuriickgesehlagen liaben, machen sie sich 
Holzscheite zurechl \ 

1 Vgl. III. 11. 2 (5). 2 TS. I. 4. 45. i. s Wohl nach Jaim. br. 

I. 68 (vgl. das Jaim. br. in Auswahl, n°. 127), wo auch das Flustern des 
Verses: „Wir sind aus der Finsternis” verordnet wird. 

18 . b. Nachdem sie oluie unizublicken 1 stillschweigend zum Viliara 
zuruckgekehrl sind, legen sie die Holzscheite in den Ahavanlya 3 mil 
der Formel : „Brennliolz bist du” * u. s. w. und bringen dem Ahavanlya 
stehend ilire Verelirung dar mil dem Verse: „Dem Wasser bin ieh 
gefolgt” u.s. w. 4 . 

1 Nach TS. VI. 6. 3. 5. 2 Nach Jaim. br. 1 . c. 8 TS. I. 4. 

45. k, vgl. oben VII. 27. 16. 4 TS. 1. c. 1, vgl. oben VII. 27. 16. 

19. Dann erfolgt das Vollmondsojil'er und, wie friilier 1 , das 
Benelzen und Kurzen der Haare. 

1 Alles wie VIII. 4. 1. 

20. Er darf sich jetzt aber die Haare ganz scheren lassen (statt 
sie bloss kurzen zu laseen) *. 

1 Wohl nach SBr. II. 5. 2. 48. 

2). Der An fang der dabei lierzusagenden Formel 1 erfahrt die 
Anderung: ,,Da die Hilze (d. h. die Sonne) die Enden der Erde 
und des Himniels ringsum kiirzle (P), der Herrsciier Agni mit seiner 
Glut, Varuna mit seinen Gedanken, Indra mit seinen Freunden 
den Maruts”. Daran schliesst sich an: „Agni (ist) mit scharfer Glut 
(versehen)” u. s. w. wie oben \ 

1 Also statt des Anfangs von VIII. 4. 2 kommt dieser Vers (TBr. I. 5. 
5. 2—3), dessen Inhalt ebenso rdtselhaft ist wie der der vorder gegebenen 
Spruche. 2 VIII. 4. 2. 

22. Oder aber er verriehtet das Vollmoudsopfer nicht in dem- 
selben Vihiira, wo er das Varunapraghitea dargebraclit hat, sondern, 
nachdem er gebadet und sich das Hauplhaar und den Bart hat 
scheren lassen, ltisst er die Fewer in den Beuerbohrer ,,einsteigen \ 
siedelt mn (d. h. gelit lieim), bohrt die Fewer liervor und bringt 
dawn das Vollmoudsopfer dar 5 . 

1 Nach VI. 28. 8—11. 2 So ist der Vorgang nach den Vajasaneyins 

(SBr. II. 5. 2. 48). 

23. „Das Varunapraghilsa. furwahr ist ein Opfer, denn es pass! 
sich nicht, dass er das Agnihotra in einem Hochallar darbringt”, 
sag! das Vajasaneyaka 

1 Wenn er den Ritus nach VIII. 8. 19 verrichtete, so wflrde das Voll- 
mondsopfer und das damit verbundene Agnihotra auf einem mit Uttaravedi 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) D). XXIV. B3 
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versehenen Viliara verrichtet werden, und die Uttaravedi tritt beim Tier- und 
Somaopfer auf. Die Stelle der Vajasaneyins findet sich mit geringer Ab- 
weichung im §Br. (II. 5. 2. 48), vgl. auch Bern. 2 zu VIII. 5. 1. 

c. Das Sakamedhaopfer. 

VIII. 9. 

/ 

X. Vier Monate spater verrichtet er, im vorhergehenden Knoten- 
punkte anfangend \ das zwei Tage umfassende Sakamedhaopfer. 

1 Also am Tage vor Karttika- bzw. Margasirsavollmond, vgl. VIII. 1. 3. 

2. Fur den scharfspitzigen (anlkavat) Agni slreut er zugleich 
mit (sakam) Son n en au f gan g den Reis fur einen achtschusseligen 
Opferkuchen aus. 

3. Oder man gelit mit der Darbringung dieser Opfergabe 
zugleich mit (sakam) den ersten Sonnenstrahlen vor \ 

1 Also entweder findet nach Sutra 2 nur das Ausstreuen der Korner 
zugleich mit Sonnenaufgang statt, wahrend die Darbringung spater stattfindet, 
oder es wird nach Sutra 3 auch sofort der Opferkuchen dargebracht. Das 
Opfer an Agni anlkavat, das nach MS. und Kath. mit den anderen 
Opfergaben dazu geholfen hatte, Indra den Sieg fiber Vrtra erringen zu 
helfen, wird im TBr. (I. 6. 6.) in der folgenden Weise begriindet: „Die 
Gotter und die Asuras lagen im Kampfe. Da sprach Agni : „Ich besitze diese 
scharfschneidige Gestalt; stellt diese zufrieden, so werdet ihr die Asuras 
besiegen”. Da brachten die Gotter dem Agni anlkavat einen achtschusseligen 
Opferkuchen dar, und Agni anlkavat, durch den ihm dargebrachten Anteil 
zufriedengestellt, erzeugte seine Scharfen nach den vier (Himmelsrichtungen). 
Da siegten die Gfttter und die Asuras waren erschlagen”. — Zur Begriindung 
des Zeitpunktes der Darbringung wird gesagt: „Agni anlkavat ist die Sonne, 
ihre Strahlen sind die Scharfen (des Agni). Er streut den Opferkuchen 
zugleich mit Sonnenaufgang aus und erzeugt ihm dadurch recht eigentlich 
die Scharfen”. 

4. Die Isti verlauft nach dem ailgemein giiltigen Opferparadigma. 

5. Den sengenden (samtapana) Maruts bringt er am Mitt age 
einen Oaru dar x . 

1 Vgl. TBr. I. 6. 6. 2 (anschliessend an die oben zitierte Stelle): „Die 
besiegten Asuras nahmen ihre Zuflucht in die Erde und den Himmel; da 
brachten die Gotter den sengenden Maruts einen Caru dar und durch ihre 
Glut vertrieben diese sie beiderseitig aus der Erde und dem Himmel. Er 
bringt den Caru am Mittage dar, denn dann ist die Glut (der Sonne) am 
starksten”. 

6. Er wirft die zu dieser Isti benutzte Streu nicht nach l . 

1 Wie dies gewOhnlich geschieht (vgl. III. 13. 3); hier wird sie mit 
Hinblick auf die Sutra 9 zu erwahnende Handlung aufbewahrt. Die Vorschrift 
ist dem Ritus der Vajasaneyins (&Br. II. 3. 3. 5) entnommen. 

7. Die Isti verlauft nach dem ailgemein giiltigen Opferparadigma. 
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8 . Den an dem Hausopfer beteiligten (grhamedhin) Maruts 1 bring!, 
er abends einen aus der Milch aller seiner Kiilie bereifeten (Jam dar. 

1 Vgl. TBr. I. 6. 6. 3. 

9. Die Streu, welche filr * die Isti an die sengenden Maruts 
gedient hat, gill aucli fur die an die am Hausopfer beteiligten Maruts u 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 6. 

10. Oder aber es gibt bei dieser Isti weder Streu noch Holzsclieile l , 
es werden keine Entzundungsverse hergesagt, es werden weder Vor- 
noch Nachopfer dargebracht \ 

1 Die bei jedem Entzundungsverse zum Feuer zu legen sind. 2 So 

(und nicht wie frliher, unter Sutras 8 und 9) lautet die Vorschrift des eignen 
Brahmana des Ap. (TBr. I. 6. 6. 5 — 6): „Was vom Opfer in schliehter Weise 
( pakatra , in der Weise eines Pakayajna, eines hauslichen Opfers) verrichtet 
wird, das ist zu Vieh dienlich (d. h. das fordert den Besitz an Vieh, vgl. 
TS. I. 7. 1. 1 : „Das Vieh nahert sich dem sehlichten Opfer desjenigen, der 
sich die sakralen Feuer gegrundet hat”). In schliehter Weise nun wird ver- 
fahren, wenn es weder Streu noch Holzscheite gibt, wenn er keine Entztin- 
dungsverse hersagt, wenn weder Vor- noch Nachopfer dargebracht werden. 
Wer solches weiss, wird reich an Vieh sein”. 

11. Nachdem er zur Erlangung der Milch fur den Cam die Kalber 
ohne Formeln fortgetrieben hat l , lasst er ohne einen Reiniger zu 
benutzen 5 die Kuhe melken. 

1 Im Gegensatz zu I. 2. 2. 2 Wie dies gewohnlich geschieht, vgl. 

I. 12. 6. 

12. Nacli einigen 1 treibt er mit dem Ast. der Butea frondosa 
(pala^a) die Kalber von den Mutterkuhen fort, melkt die Kuhe 
samllich liber dem mit dem Reiniger belegten K libel in der Weise, 
wie dies beim Neumondsopfer zu geschehen pflegt, und kocht dann 
den Caru in der so erbaltenen Milch. 

1 Die Vajasaneyins : unsere Stelle ist mit SBr. II. 5. 3. 4 nahezu gleich- 
lautend. — Ubrigens enthalt Sutra 12 eine Alternative zum Vorhergehenden. 

13. Nachdem er Brennholz zu den Feuern gelegt \ den Wisch 
verfertigt * und die Feuer mnstreut hat 8 , unternirmnt er die Hand- 
lungen, dereu erste das Wasehen der H&nde ist 4 , und stelll dann 
die Gerale fertig, wie sie erforderlich sind 6 . 

1 Nach 1. 1. 2-7. 2 Vgl. I. 6. 4. * Vgl. I. 11. 4 und I. 14. 

12-15. 4 Vgl. I. 15. 4 — 6, 6 Vgl. I. 15. 6—14. 

14. Anstatt der Selnisselchen (Kaptlla) eine Stlutlr, d. h. einen 
grossen irdenen Topf 1 . 

1 Weil hier nicht ein Opferkuchen, sondern ein Caru dargebracht wird 
(vgl. I. 15. 7). 

VIII. 10. 

15. 1. Zur Zeit, wo die Opfersubstanz (der Reis) ansgeschuttet 

B 3* 
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wird \ schfittet er zuerst vier Hande voll aus und schuttet dann 
eine grosse Qu anti tat nach. 

1 Vgl. I. 17. 12. (18. 2.). 

2. a. Zum Zeitpunkte, wo (sonst) (fie Schusselchen aufgesetzt wer- 
den setzt er den Cam (d. h. das Gefass, in welchem der Reis 
gekocht wird) anf die hinausgeschobenen Kohlen mit dera ersten 
Sprucb, mit welchem im gewOhnlichen. Ritas das erste Schusselchen 
aufgesetzt wird, wobei er das Neutrum dhruvain in das Masc. dhruvoh 
andert 5 . 

1 Vgl. I. 22. 2. 2 Weil hier nicht das Kapala, sondern der Caru 

aufgesetzt wird, vgl. I. 22. 2, Bern. 8. 

2. b. Zum Zeitpunkte, wo sonst das Meld gereinigt wird \ reinigt 
er die KOrner *. 

1 Vgl. I. 24. 3. 3 Die fiir einen Garu ganz bleiben und nicht 

gemahlt worden sind. 

3. Wenn die Zeit gekomrnen ist, die Opfergabe ans Feuer zu 
setzen l , lasst er in der Weise der Frtihmelkung 2 alle Kiihe des 
Opferveranstalters melken und kocht in dieser Milch den Caru *. 

1 Vgl. I. 24. 6. 2 Vgl. I. 14. 7—8. s Er soil also mit TS. I. 

1. 8. h die unzerstampften Reiskorner in das Gefass, den Caru, werfen, die 
Milch dazu giessen und so das Reisgericht kochen. 

4. a. Zum Zeitpunkte, wo der Befehl erteilt wird 1 , erlasst er 
diesen, indem er die Worte : „Setze Brennhoiz und Streu in der 
Nahe bin” fortlasst 2 . 

r Vgl. II. 3. 11. 3 Weil, nach VIII. 9. 10, diese beiden Gegen- 

stande hier fehlen. 

4. b. Zum Zeitpunkte, wo das Schmalz geschopft wird l , schOpft 
er es bloss in die Dhruva 2 . 

1 Vgl. II. 7. 2. 2 Nicht auch in die Juhu und in die Upabhrt, weil 

die in diesen L'Offeln geschOpfte Butter fiir die Vor- und Nachopfer, welche 
hier (VIII. 9. 10) fehlen, bestimmt ist. Die beiden Butterteile (ajyabhaga) jedoch, 
die hier wohl dargebracht werden (TBr. I. 6. 6. 6), werden mit der in der 
Dhruva geschbpften Butter verrichtet (vgl. Bern. 2 zu II. 18. 3). 

5. Nachdem er liber detn Sprengwasser die Formel ausge- 
sprochen 1 und den Brahman angeredet hat *, nachdem er die Vedi 
besprengt 1 und den Rest des Sprengwassers ausgegossen hat *, nach- 
dem er die zwei Reiniger zum Prastara gelegt hat 1 und die beiden 
,,Trenn ungsgraser” innerhalb der Vedi gelegt hat 4 , setzt er daselbst 
die Dhruva und den Sruva hin 6 . 

1 Vgl. II. 8. 1. 2 Vgl. 1. c. 3. s Vgl. 1. c. 4. 4 Vgl. II. 

9. 12. 6 Vgl. 1. c. 15. 

6. Er andert in der (dabei zur Verwendung kommenden) For- 
mel 1 (den Plural in den Dual) 2 : „Diese beiden haben sich gesetzt.” 
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1 Vgl. II. 10. 4. 2 Weil hier nur Dhruva und Sruva auf die Streu 

gesetzt sind. 

7. Zur Zeit, wo die Opfergabe vom Feuer entfernt wird \ nimmt 
er von dem in der Milch gekochten Reisbrei den oberen mit Schaum 
vermischten Teil der gekochten Milch ab, legt diesen irgendwo 
wohlvermerkt bin *, und schopft aus dem den Reisbrei enthaltenden 
irdenen Topf soviele Portionen jede in eine besondere Schtissel aus 
als der Opferveranstalter Hausgenossen hat 8 . 

1 Vgl. II. 10. 6. 3 Mit Hinblick auf VIII. 11. 9. 3 Mit Hin- 

blick auf VIII. 11. 8. 

8. Oder mehr als diese, wenn der Reisbrei sehr umfangreich ist \ 

1 Vgl. Bern. 2 zu VIII. 11. 8. 

9. Die ausgeschopften Portionen, die er gereinigt \ „geschmuekt” * 
und beschmalzt hat, stellt er auf die Vedi i . 

1 Vgl. I. 11. 9. 2 Vgl. Bern. I zu VIII. 2. 10. Das alamkarana besteht 

darin, dass er, ehe er die Reisportionen in die Schiissel schopft, darin eine 
Unterlage yon Schmalz (upastarana) anbringt; patrlsupastirya . . . . odanan 
uddharati, Hir. 3 Vgl. II. 11. 6. 

10. In der Nahe \ (d. h.) iiber dem Daksinagni kocht er eine 
Schtissel mit Reisbrei fur die Herrin des Hauses. 

1 prativesa bedeutet nach meiner Ansicht; „in der Nahe"’ oder: „abge- 
sondert” (a part). Als Adjektiv: „in der Nahe befindlich”, als Adv. (prativesam)'. 
„in der Nahe”. Die Kanvarezension des §Br. verwendet einige Male abhyardhe 
gleichwertig mit prativeshm. Diese Bedeutung scheint iiberall zu passen. Im 
Brahmana (TBr. I. 6. 7. 1) heisst es: „Wenn die Herrin des Hauses von der 
fur die am Hausopfer beteiligten Maruts bestimmten Opfergabe £sse, so 
wiirde er (n.l. der Opferveranstalter) zwar ein Hausherr werden, aber sein 
Opfer wiirde misslingen. Wenn sie nicht davon asse, so wiirde er nicht ein 
Hausherr werden, aber auch sein Opfer nicht misslingen. Man koche nun in 
der Nahe (d. h. nicht iiber den zum Kochen der Opfergaben dienenden Feuem) 
ein Reismus. Davon esse sie, so wird er ein Hausherr und sein Opfer 
misslingt nicht”. Dieses Reismus soil nachher (zugleich mit den VIII. 11. 8 
erwahnten) von der Gattin genossen werden. 

11. Diesen beschmalzt er nicht. 

12. a. Nach der Uberlieferung der Vajasaneyins 1 wird es (nl. das 
im Topfe gekochte Reismus) in zwei Schiisseln ausgeschdpft \ 

1 Vgl. §Br. II. 5. 3. 6 und Bern, zu VIII. 11.2. 8 Nicht in mehrere, 

wie oben, Sutra 7—8, erwahnt wurde. 

VIII. 11. 

12. b, 1. (In diesem Falle) opfert er den am Hausopfer betei- 
ligten Maruts von dem siidlicii auf der Vedi hingestellten Reismus, 
dem Agni svistakrt von dem nordlich hingestellten. 

2. Nach dem Vajasaneyakabrahmana macht er in der Mitte der 
beiden Reisgerichte eine Vertiefung und giesst Schmalz darein. Daraus 
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(d. li. aus dieser Vertiefung) oder aus dem Sehmalztopf nimmt er 
das Schmalz, wo er es zu den Spenden braueht \ 

1 Die Yorschrift findet sich genau so im &Br. (II. S. 3. 9—11, 11 — 15). 

3. Wemi er so verf&hrt, so sehopfe er nicht in die Dbruva \ 

1 Wie VIII. 10. 4. b verordnet war. In diesem Falle liefern ja die Ver- 
tiefungen in dem Reismns das Schmalz. 

4. Nachdem er mit den Butferteilen vorgegangen ist 1 , rnaeht er 

eine Unterlage von Selnnalz (das er entweder aus der Dhruva oder 
aus der Vertiefung des sudlichen Reisgeriehtes scbopft) in dieJuhn, 
schneidet von alien Reisgerichten die darzubringenden Sehnitten in 
die Jubtl ab und o|)fert die Sehnitten den am Hausopfer beteiligten 
Maruts. i 

1 Vgl. II. 18. 1—8 und vgl. TBr. II. 6. 6. 6: „Er opfert die Butter- 
teile, so iibergeht er nicht die beiden Augen des Opfers” (vgl. TS. II. 6. 2. 1). 

5. Aus dem nordlichen Teile von alien Reisgerichten schneidet 
er je einmal ab fur das Opfer an Agni svistakrt 1 . 

1 Ygl. TBr. I. c. 

6. Bs gibt bier weder das PrS&tra 1 noch den Anteil des Opfer- 
veranstallers. 

1 Nach SBr., vgl. Bern. 2 zu Sutra 8. 

7. Mit. der Idazeremonie schliesst das Opfer ab \ 

1 Nach TBr. 1. c., weil die Ida das Vieh ist und er so „festen Stand” 
im Vieh erlangt. e 

8. Die Hausgenossen des Opferveranstalters, welche berechtigt 
sind, die Uberreste des Opfers zu geniessen \ essen die Reste der 
Reisgeriehte und auch die Opferpriester oder and ere Brabmanen J . 

1 Das sind, nach Rudradatta, diejenigen die die Oberreste des taglichen 
AllgOtteropfers geniessen: die auf Kosten des Yajamana lebenden Sohne und 
Enkel; nach dem Schol. zu Katy. sind es die Hausgenossen des Yajamana, 
die zum Vedastudium zugelassen sind, 2 Die ganze Vorschrift is offen- 
bar dem &Br. (II. 5. 3. 17) entlehnt, wo es deutlicher und vollstandiger heisst: 
„Dann schneidet er die Ida, nicht das Prasitra ab. Nach gegenseitiger Ein- 
ladung essen alle die Hausgenossen, die berechtigt sind, die Oberreste der 
Opfergaben zu geniessen. Aber auch die Opferpriester und andere Brahmanen 
geniessen, wenn das Reisgericht sehr umfangreich ist”. — Ubrigens ist es 
einleuchtend, dass auch die Gattin jetzt den fur sie besonders bereiteten 
Odana geniesst (VIII. 10. 10). 

9. Das Reisgericht, welches im Koehtopf (tibrig) ist, wird (nnr) 
von Brahmanen genossen. 

10. Wohlgesattigt, froh und keinen Hunger im Munde empflndend, 
verbringen sie diese Nacht 1 . 

1 Diese Vorschrift beruht zum Teil auf TBr. I. 6. 7, 2. Es soli also 
eine festliche Stimmung im Hause herrschen. „Zum Opferveranstalter sage er *. 
„Bereite reichliche Speise, sage deinen Hausgenossen an, dass sie wohlge- 
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sattigt und geschmiickt sein sollen”, und er lasse die K&lber mit den Mutter- 
kiihen zusammen die Nacht zubringen”, vgl. Laty. V. L 12. 

11. Audi die Nachbaren kochen sich (Reisgerichte) \ 

1 Die eigentliche Absicht dieses Satzes (auch bei Hir. und Bhar., der. 
jedoch prativesdn api pacante liest) ist mir nicht klar. 

12, 13, 14. Sie schlachten sidi mehrere Ktihe, salben sich die 
Augen und den Korper und lassen die Kalber die Nacht mit den 
Mutterkiihen zusammen zubringen \ 

1 Diese Vorschrift beruht zum Teil auf TBr. I. 6. 7. 2—3. 

15. Den Topf, in welchem das Reisgericht fur die Maruts zube- 
reitet worden Avar, setzt der Adhvaryu wohlvermerkt hin, ohne 
ihn auszuscharren \ 

1 Die im Inneren des Topfes angebackenen Reste bleiben bewahrt 
fur die Handlung von Sutra 19, vgl. TBr. I. 6. 7. 3: „Als die Gutter das 
Opfer fur die Maruts vollzogen hatten, legten sie das Abscharrsel fiir indra 
beiseite in der Erwartung, dass am folgenden Tage Indra, fiir welchen ein 
Teil des Opfers (in dieser Weise) aufbewahrt war, sich zu ihnen gesellen 
wiirde”. 

16. Den zum Riihren und AusschOpfen des Reisgerichtes ver- 
wendeten hOlzernen Lbffel 1 legt er in den Topf mit den Abscharrsel, 
ohne die Reste aus dessen (nl. des Lbffels) Mundung abzuwischen. 

1 darvyudayuvana bedeutet nicht: „der vom Umruhren am LOffel 
haften bleibende Rest” (BOhtlingk), sondern „der Kopf des LOffels, mit welchem 
geriihrt wird”. 

17. In der zweiten Hal ft e der Nacht fesselt er (d. h. trennt er 
von den Mutterkiihen) zwei Kalber: das eine, Avelches an einer 
fremden Mutterkuh saugt (deren eigenes Kalb verstorben ist), das 
andere, welches das Kalb derjenigen Kuh ist, welche die fiir das 
Agnihotra bestimmte Milch liefert h 

1 Die Milch der erstgenannten Kuh ist fiir die Pitryesti (VIII. 14. 14), 
die der zweiten fiir das Morgenagnihotra bestimmt. 

18. Wenn es tagt, so gehen sie entweder vor der Darbringung 
des Morgenagnihotra Oder nach dessen Darbringung 1 mit der 
Vollloffelspende 3 vor. 

1 Die Alternative ist offenbar dem &Br. (II. 5. 3. 17) entnommen. 2 Diese 
Spende mit dem vollen hOlzernen SchbpflOffel {darvt) bildet einen Anhang 
zum Grhamedhlya. 

19. Nachdem er den Schopfloffel mit dem oberen, mit Scharnn 
vermischten Teile der gekochten Milch 1 und dem Abscharrsel 1 ge- 
fullt hat, und einen Stier angerufen hat 8 , sagt er den Vers 4 her: 
„0 SckOpflOffel, fliege gefullt hin, tliege wohlgefullt wieder zurttck; 
wir beide, ich und du, o tausendkraftiger (Indra), wollen, so zu 
sagen, utisere (juter erhandeln : die Nahrung und die Lebenskraft 
und spende gleichzeitig mit dem Brullen des Stieres den Inhalt des 
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Loffels in dem Garhapatya 6 mit dem Verse: „Ic.h gebe dir, gib du 
rair; lege dn (Gabon) ftir mich bin, ich lege (sie) fur dich bin; 
hingebend gebe ich dir” 1 . 

1 Vgl. VIII. 10. 7. 2 Vgl. VIII. 11. 15. 8 Mit den Worten: „0 

Stier, komm heran”, Baudh. (1. rsabhehiti). 4 TS. I. 8. 4. b. 5 D. h. : 
„wir wollen tauschen : icli gebe meine Gabe, gib du mir Nahrung und Kraft*’. 
6 So nach TBr. I. 6. 7. 3. 7 TS. I. 8. 4. c. — Zum Ganzen vgl. TBr. 

I. 6. 7. 3 — 4: „Fiir Indra lege er das Abscharrsel beiseite; so gesellt sich 
Indra, weil ein Anteil fur ihn beiseite gelegt worden ist, ihm zu. Er spendet 
es im Garhapatya: durch den ihm zukommenden Anteil fordert er ihn. Er 
ruft einen Stier heran : das (nl. das Briillen des Stieres) ist geradezu der 
Vasatruf (mit welchem der Hotr seinen Opfervers abschliesst und nach welchem 
der Adhvaryu seine Spende im Feuer daropfert). Auch behalt der Opferveran- 
stalter dadurch den Mut und die Kraft seines Nebenbuhlers fur sich”. MS. (I. 10. 
16: 155. 8): „Einen Stier ruft man heran; Indra ist es, den man dadurch 
heranruft. Das Briillen ist der Vasatruf. Auch riefen sie(nl. die Gotter, I. : aiyakva - 
yann a 0 ) dadurch den Stier der Asuras zu sich heruber, damit er sie (d. h. 
ihre lebende Habe) durch Fortpflanzung mehre”. Und zum Gebrauch des 
DarvTlOffels : „Was die Gattin beim Opfer isst, das ergreift die Nirrti (d. h. 
die Gottheit der Vernichtung, des Untergangs). Die Gattin ist die Nirrti. und 
die DarvT ist von der Nirrti ergriffen ; denn sie geht in die Glut. Die DarvTnun 
ist die Hand des Weibes; wenn er vermittelst der DarvT opfert, so fertigt eir 
die Nirrti durch die von Nirrti ergriffene (DarvT) ab”. Die DarvT ist wohl 
eigentlich der Lbffel, den die Hausfrau beim Bereiten der Speise verwendet. 
Wird das Holz dieses Loffels etwa im Feuer gehartet? 

20. Wetm der Slier nicht brullt, so sage der Brahman • „0pfere” \ 

1 Nach !§Br. III. 5. 3. 18. 

21. Den Slier, anf dessen Gebrull 1 er opfert, verscbenkt er (nl. 
der Opferveranstalter) als Opferlohn. 

1 ravate statt des zu erwartenden ravathe , auch Bhar. und Hir. 

22. Fur die spielenden (tanzemlen) Maruls oder die selbststarken 
Maruts 1 streut er den Reis fur einen siebenschusseligen Opferkucben 
aus 2 . Damit gehen sie vor (d. h. man bringt ihn dar) zugleicb mit 
Sonnenaufgang * oder zugleicb mit dem Erseheinen der ersten Son- 
nenslrahlen 4 . Die Isti verlauft nacb dem allgemein glilt igen Opfer- 
paradigma. 

1 Diese werden in keiner anderen Quelle genannt, uberall sind es" die 
kridino marutah. 3 Vgl. TBr. I. 6. 7. 4—5 : „Als Indra den Vrtra getotet 
hatte, floh er in die weiteste Feme, da er meinte, ihn mit seinem Keile ver- 
fehlt (d. h. nicht totlich getroffen) zu haben. Da sprach er: „Wer wird dies 
erfahren (nl. ob er wahrlich getotet ist)?” Da sprachen die Maruts: „Wir 
wollen uns etwas erwahlen, dann werden wir es erfahren: die erste Opfer- 
gabe an diesem Tage soil fur uns bestimmt sein”. Da tanzten sie auf ihm 
(nl. auf dem getoteten Vrtra). Daher heissen sie die tanzenden ( krzdinak ) Maruts’’. 

8 So das eigne BrShmana des Ap. (TS. I. 8. 4. 3). 4 So die Manavas 

und Kathas, 
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VIII. 12. 

1. Dann lasst er den Ritus der ,,grossen Opfergabe” beginnen *. 

1 Den eigentlichen Tag des Sakamedhatertialopfers. 

2. Deren Praxis ist durch den nordlichen Vihara des Varuna- 
pragliEsa erklart 5 . 

1 D. h. mutatis mutandis geht alles wie es beim jV. vom Adhvaryu (nicht 
vom Pratiprasthatr) verrichtet wird: es gibt also eine Uttaravedi. 

3. Wenn der Zeifpunkt gekommen ist, den Reis znr Herstellung 
der Opfergaben auszusclmtten l , so scliiittet er denselben ans fur 
die nachstfolgenden 5 acbt Opfergaben, deren erste der ftir Agni 
bestimmte achtschiisselige Opferkuclien ist J . 

1 Vgl. I. 17. 10. 2 Vgl. Bern. 2 zu VIII. 5. 34. s Es sind (vgl. 

TS. I. 8. 4) ausser den fiinf regelmdssig wiederkehrenden (vgl. VIII. 2. 3): 
1. Ein elfschtisseliger Opferkuchen ftir Indra-agni, 2. ein Caru fur Indra, 3. 
ein einschiisseliger Opferkuchen fur Visvakarman. 

4. a. An Stelle des fur Indra bestinimten Cams verordnet die 
Uberliefernng einiger 1 einen Caru fur Indra den Vrtratftter. 

1 Nl. die der Manavas, vgl. MS. I. 10. 1: 141. 2. 

4. b. Mit der Forrael: „o Agni, du bast das Holramt iibernommen, 
du hast das Botenamt ubernommen; aufrecht hast du beim Opfer 
gestanden ; es sollen dicli fordern die Erde und der Himmel ; fdrdere 
du die Erde und den Himmel. Sei Svistakrt (d. h. mache das Opfer 
gelingen) fiir Indra, fur die Gotter; nimm gerne diese Opfergabe 
von Sehmalz an, svaha” 1 bringt er den Butterguss aus der John dar 

1 Das Yajus aus dem Kath. (IX. 5), wo richtig ’sikah statt sthat. 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 8. 3. 

4. c. Die Formel: ,,Die Stimme des Agni bist du” u. s. w. spricht 
der Opferveranstalter nacli (Vollendung dieses Gusses) 1 . 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 8. 4. 

5. a. Mit den vier Monatsnamen : ,, Sabas und Sahasja sind die 
beiden Winterjahreszeiten, Tapas und Tapasya sind die beiden Jahres- 
zeiten der kilhlen Zeit” 1 opfert er Sclnnalz fiber dem dargebraditen 
einschiisseligen Opferkuchen *. 

1 TS. IV. 4. 11. e, f. 2 Vgl. VIII. 2. 18, VIII. 7. 2, VIII. 20. 8. 

5.b. Der Opferlohn ist eine Milchkuh oder ein im kraftigen 
Alter slehender Slier 1 . 

1 Vgl. VIII. 7. 5. 

5. d. Die Bitte: „Er erbiltet. sich ein ein Idajahr wall rendes Wohl- 
sein” fugt der Hotr in die Wiinsche der „guten Worte” ein, und 
zwar unmitlelbar vor dem Wunsche: „Er erbittet sich die himmliche 
Statte” l . 

1 Vgl. Bern. 2. zu VIII. 3. 4 (und VIII. 7. 8. a, VIII. 21. 1. a). 
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5. e. (gleichlautend mit VIII. 3. 5). 

6. Die Hulsen vom Reis des. flir Indra-agni bestimmten Opfer- 
kuchens schafft er ins W asset* 1 . 

1 Eine Avabhrthesti wie am Schlusse des Varunapraghasa findet hier 
nicht statt. Sie wird von Ap. (und Hir.) gewissermassen durch das Wegwerfen 
der Hiilsen ins Wasser ersetzt. 

7. Die Isti verlauft ferner naeh dem allgemein gtiltigen Opfer- 
paradigma. 

Das grosse Vateropfer. 

VIII. 13. 

1. Dann lasst er den Ritus des ,,Vateropfers” beginnen. 

2. Nachdem er den Wisch verfertigt hat l , macht er vor a dem 
DaksinEgni * eine viereckige 4 , das Mass des Opferveranstalters 
habende Vedi 5 . 

1 Vgl. I. 6. 4—6. 2 Und zwar, nach Bhar. und Hir., nicht genau 

Ostlich, sondern stidostlich von dem Feuer, nach den Vajasaneyins siidlich. 
8 Im Gegensatz zu II. 1. 1. 4 Vgl. TBr. I. 6. 8. 5: „Sie ist viereckig, 

denn in alien Himmelsgegenden befinden sich die Vater”. 5 Zur genauen 
Konstruktion vgl. das Sulbasutra in ZDMG. LVI. S. 345. 

3. Nach den vier Himmelsgegenden sind die Ecken . gerichtet, 
nach den Zwischengegenden der Mittelpunkt jeder Seitenlinie. 

4. Sie (nl. die Vedi) wird bloss aufgewiihlt l , nicht auch gegraben s . 

1 Vgl. II. 2. 4. 2 Wie dies gewohnlich geschieht (II. 2. 7), vgl. 

TBr. I. 6. 8. 5—6: „Sie wird nicht gegraben, denn die gegrabene Vedi gehort 
den Gcttern an”. 

5. „Nicht nach der ostlichen Richtung hin ist die Vedi aufzn- 
wiihlen (d. h. zu orientieren), denn es (nl. das hier in Frage stehende 
Opfer) ist ein Opfer an die Vater; nicht nach der siidlichen Rich- 
tung, denn es ist ein (den Oottern geltendes) Opfer. Zwischen diesen 
beiden Himmelsrichtungen (d. h. in der Zwischenrichtung) ist sie 
aufzuwiihlen, denn es sind beide : Gotter und VEter, die hier mit 
Opfer geehrt werden”, so heisst es in der heiligen Uberlieferung. 1 

1 NL in der MS. (I. 10. 17 : 157. 8), der Schlusssatz jedoch aus TBr. 
I. 6. 8. 5. — Tatsachlich besagt diese 6ruti genau dasselbe wie das in Sutra 
3 dargelegte. Der Ausdruck: „Es sind beide, Getter und Vater, denen hier 
geopfert wird” ist dahin zu verstehen, dass die Vater (die Manes) hier als 
Getter geehrt werden, vgl. das nachstfolgende Sutra. 

6. Alle die das Wort ,,Gotter M oder ,,Gott” enthaltenden Sprtiche 
rich tet er an die „Gottervater” h So soli z. B. statt: ,,0 Erde, du 
Gotterverehrerin” * hier gesagt werden: ,,0 Erde, du Gottervater- 
verehrerin”. 

1 D. h. uberall, wo das Wort „Gotter”, in welchem Kasus immer, 
auftritt, fiigt er in demselben Kasus das Wort „ Vater” nach. Die Vorschrift 
beruht wohl auf TBr. I. 6.9. 1. 3 ) NL TS. I. 1. 9. d (vgl. II. 1. 5). 
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7. Oder es wird keine Abanderung vorgenommen, weil dietlber- 
lieferung eine andere Absicht hat 1 . 

1 Die Ubersetzung ist unsicher, jedenfalls sind XXIV, 3. 50—51 zu 
vergleichen. Der Grund, den Ap. zugunsten der Nicht-abanderung anfiihrt, ist 
wahrscheinlich die oben, Sutra 5 am Ende, angefuhrte £ruti : „denn es sind 
beide . . . die geehrt werden.” 

8 . Nachdem er die Handlungen verriehtet hat, die vor dem Ziehen 
des zweiten Umrisses fallen 1 , holt er Feuer (d. h. gliihende Kohlen) 
aus dem DaksinEgni, legt dieses in die Mitte der Vedi und legt 
Brennholz hinzu 3 . 

1 Vgl. II. 3. 7. 2 Es heisst ja im Brahmana (TBr. I. 6. 8. 6): „In 

der Mitte wird das Feuer angelegt, derm an der aussersten Grenze wird es 
fur die Gotter angelegt.*’ Das eigentliche Opferfeuer liegt ja im gewOhnlichen 
Ritual als Ahavanlya am meisten ostlich, vor der Vedi; bier, beim Vater- 
opfer, liegt das Feuer in der Mitte der Vedi. 

9. In diesem Feuer werden beim V&teropfer die Handlungen ver- 
richtet, die im gewohnliehen Opferparadigma im Ahavanlya stattfmden. 

10. Nachdem er Sclieite in die Feuer nachgelegt hat \ holt er 
das Brennholz und die Streu lierbei 3 . 

1 Vgl. I. 1. 2 fgg. 2 Vgl. I. 3. 1— I. 6. 3. 

11. Er schneidet die Streu mit den Wurzeln ab \ 

1 D. h. wobl : „er reisst die Graser mit den Wurzeln aus”, vgl. TBr. 
„Das Gras, welches an dem Knotenpunkte (vgl. oben I. 3. 13) abgeschnitten 
ist, gehort den GOttern ; das, welches zwischen zwei Knotenpunkten abge- 
schnitten ist, den Menschen; das, welches mit den Wurzeln ist, gehOrt den 
Vatern; (er macht es so,) um einen Unterschied (zwischen Gutter- und Vater- 
dienst) zu erzielen.” 

12. Oder es ist an den Wurzeln abgeschnitten l . 

1 Sodass der untere Teil der Wurzeln noch zurtickbleibt. So wollen 
es die Manavas, Kathas und Vajasaneyins (vgl. auch oben I. 7. 4). 

13. Das Brennholz ist dicker und linger als das fur gewdhnlich 
erforderte x . 

1 Nach TBr. I. 6.8.6 : „Das Brennholz ist grosser als das (im zugrunde 
liegenden Opferritual verwendete) Brennholz: um einen Unterschied zu erzielen. 

14. a. Nachdem er die Feuer rings umstreut hat \ unternimmt 
er die Handlungen, deren erste das Waschen der H&nde ist a . 

1 I. 15. 3. 2 I. 15. 4—5. 

14b. Die Gefasse werden nach Bedurfnis hingesetzt l . 

1 Vgl. I. 15. 6—7. Aus der weiteren Darstellung geht geniigsam hervor, 
welche Gefasse benotigt werden. 

15. Wenn der Zeitpunkt gekommen ist, die Opfersubstanz auszu- 
streuen \ streut er, nachdem er die Vedi ringsum mit Matten oder 
dergl. um built hat 3 , wobei er an der Nordseite den Zugang offen 
Utest, die zur Herstellung der Opfergaben benOligte Opfersubstanz 
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aus, entweder von der Stidseite *, indem er rechtsbehangt, oder von 
der Nordseite 8 , indem er linksbehangt ist 4 , und zwar fur den mit 
den Vatern verbundenen Soma (u. s. w.), der Uberlieferung gemass \ 

*) Vgl. I. 17. 10. 2 ) Vgl. TBr. I. 6. 8. 6: „Er bringt eine Verhiillung an, 

denn verborgen vor der Menschenwelt ist die Welt der Vater”. 3 ) Vgl. 

I. 7. 7. 4 ) Die Alternative nach TBr. I. 6. 8. 2: „Er streut aus von 

der Stidseite her, indem er rechtsbehangt ist, denn die stidliche Wendung 
gehort den Vatern. Darum jedoch kiimmre er sich nicht, und streue von der 
Nordseite aus, nachdem er sich links behangt hat (d. h, nachdem er das 
Kleid an der rechten Korperseite unter den rechten Arm geschoben hat), 
denn es sind beide : die Gotter und die Vater, denen hier geopfert wird. 
Dadurch dass er es (das Havis) auf der Stidseite (des Feuers) ans Feuer 
setzt, kommt das Verfahren an der Stidseite zustande.” Es gibt drei Weisen, 
das Kleid zu tragen. Gewohnlich wird es herabhangend getragen : in Men- 
schenweise (nivita, nivyayate)\ in rebus divinis, faustis, wird der rechte Arm 
freigelassen und das Kleid an der rechten Korperseite unter die rechte Achsel- 
grube geschoben ( upavlta , upavyayate); in rebus infaustis, wie beim Toten- 
und Vaterdienst, wird das Kleid an der linken Korperseite under der Achsel- 
grube getragen, sodass der linke Arm und die linke Hand, womit in diesem 
Ritual vorzugsweise die Handlungen verrichtet werden, frei wird ( avlia , pra- 
cinavlta , pracinapavlta , practnavavita ), vgl. TS. II 5. II. 1. fi ) Die Opfer- 
gaben sind (TS. I. 5. 8. a): 1. „Ein sechsschiisseliger Opferkuchen fur den 
von den Vatern begleiteten Soma; 2. Gerostete Gerste fur die auf der Streu 
sitzenden Vater (VIII. 13. 19, VIII. 14. 13); 3. Gerostetes in Milch verriihrtes 
(VIII. 14. 14) Mehl fiir die von Agni gekosteten Vater.” Nach TBr. I. 6. 8. 2 
ist Soma pitrmat das Jahr, die auf der Streu sitzenden Vater sind die Monate, 
die von Agni gekosteten Vater die Halbmonate. Nach MS. und Kath. verehrt 
er in Soma pitrmat die Somatrinkenden Vater, in den auf der Streu sitzenden 
Vatern die opfernden Vater, indem die agnisvatta Vater die Hausherren sind. 

16. Einige 1 pflegen dem von den Vatern begleiteten Soma Schmalz 
darznbringen, den auf der Streu sitzenden Vatern einen sechssehtis- 
seligen Opferkuchen, den von Agni gekosteten Vatern gerostete 
Gerste, dem Agni, Fiibrer der Manenspeise, mit Milch verriihrtes 
Gerstenmehl, oder (die letzte Gabe) dem Yama oder dem von den 
Angirasen und Vatern begleiteten Yama. 

1 Wer die „einigen” sind, habe ich nicht feststellen konnen. 

17. Bin grosser mit Wasser gefiillter Krug vertritt die Stelle des 
Sprengwassers K 

1 Im Gegensatz zum gewohnlichen Ritual, wo das Sprengwasser in dem 
Agnihotraopferloffel geweiht wird (I. 11. 9); vgl. auch VIII. 16. 4. 

18. Nachdem er die Gerste mit dem Rest des Sprengwassers ver- 
riihrt und die Korner, deren diinne Fruchtblaschen dreimal abge- 
schlagen sind, mit der Verteilungsformel geteilt hat x , legt er die 
Portion, welche gerostet werden soil, irgendwo gutvermerkt nieder, 
mahlt den anderen Teil 3 , setzt auf der Stidseite des Garbapatya * 
die sechs Sehiisselchen an, und setzt im Daksin&gni mit der Formel, 
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mit welcher sonst das erste Schusselehen angesetzt wird 4 , das 
Schusselehen, in welchem die dritte Portion gerostet werden soli, 
ans Feuer. 

1 Vgl. I. 24. 5 (,*,Scheidet euch je nach eurem Anted”). 2 Er mahit 
die iibrige zum Purodasa bestimmte Gerste nach dem Ritus von I. 21. 6 — 7. 

8 Hier ausdriicklich (vgl. I. 22. 1) erwiihnt, vgl. in Bern. 4 zu VIII. 13. 15 das 
Zitat ans TBr. I. 6. 8. 2 (am Ende). 4 Vgl. I. 22. 2 am Ende (TS. 1. 1. 7. d). 

19. Wenn die Zeit gekommen ist, das Havis ans Feuer zu setzen, 
schuttet er mit der Forme], mit welcher sonsfc ans Feuer gesetzt 
wird 1 , die Fruchtkorner in dieses Schusselehen und rbstet die Gerste 
so, dass die Korner vielgestaltig sind (d. h. dass sie teils weiss bleiben, 
toils sehwarz werden) *. 

1 TS. I. 1. 8. h, vgl. oben I. 24. 6 . 2 bahurupa dhanah karoti beruht 

auf TBr. I. 6. 8, 3: „Zur Ersiegung (d. h. Erreichung) der Nachte und Tage”; die 
Pitaro barhisadah, denen die Dhanas gewidmet werden, sind ja (vgl. Bern. 5 zu 
VIII. 13. 15) die Monate. 

20. „Si$ bleiben (bier bis die Zeit gekommen ist, sie vom Feuer 
zu entfernen) 1 liegen, wahrend sie angebrannt werden” *, heisst es 
in der lieiligen Uberlieferung 8 . 

1 Vgl. II. 10. 6. 2 vidahyamanah Ap. und Vaikh., Hir. hat: anu- 

padahyamanah. Da es im Vaikh. heisst: tas ca vidahyamanah senate, vida- 
hyamana bahurupa bhavanti, ist diese Sruti als eine Erlauterung zum 
Vorhergehenden anzusehen. 8 Quelle mir nicht bekannt. 

VIII. 14. 

1. Wenn die Zeit fur die Erlassung des Befehls gekommen ist, 
erlasst er den Befehl mit Weglassung der Worte: ,,nachdem du die 
Herrin des Hauses umgtirtet hast” \ 

1 Vgl. II. 3 11. — Aus dieser Vorschrift muss gefolgert werden, dass die 
Patm der Pitryesti nicht beiwohnt. Sie griindet sich wohl auf TBr. I. 6. 9. 10: 
„Die Gattin sitzt nicht dabei;... wenn sie dabei sftsse, . . . so wiirde sie vor 
der Zeit sterben”. 

2. Wenn die Zeit gekommen ist, die Schmalzportionen zu schbpfen, 
scliopft er nordlieh vom Garliapatya 1 vermittelst des Sruva viermal 
Schraalz in jeden Opferloffel \ 

1 Im Gegensatz zu II. 7. 2 {antarvedi). 2 Und nicht, wie sonst 
(vgl. II. 7. 4) achtmal in die Upabhrt, weil es bei der Pitryesti nur zwei 
Anuyajas gibt (statt drei); die Anuyajas wirden ja mit dem in die Upabhrt 
geschOpften Schmalz dargebracht. 

3. Pann unternimmt er die Handlungen, deren erste das Be- 
sprechen des Sprengwassers ist h 

3 Also von II. 8. 1 bis II. 9. 1. 

4. Wenn die Zeit 'gekommen ist, die Vedi zu bestreuen l , gelit 
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er dreimal nnit Ziikehrung der linken Seite um die Vedi herurn, 
sie mifc der Opferstreu bestreuend \ 

1 Vgl. II. 9. 2. 2 Das Brahmana (TBr. I. 6. 8. 7) hat nur die wenig 

klare Vorschrift: daksina strnati (entweder „er streut die Graser mil den 
Spitzen nach Siiden”, oder: „er fangt bei der Bestreuung im Siiden an”). Ap. 
hat daher seine Vorschrift dem &Br. (II. 6. 1. 15) entnommen. 

5. Einige von der Siren zunickbehaltenen Hal me in der rechten 
Hand tragend, geht er dreimal in entgegengesetzter Richtungum die 
Vedi herum, ohne zu. streuen. 

6. Diese zunickbehaltenen Hal me bilden hier den Prastara \ 

1 Zu Sutra 5 und 6. Das Herumgehen in entgegengesetzter Richtung 
beruht auf TBr. I. 6. 8. 7. Die Vorschrift, dass erst an diesem Zeitpunkt 
(statt zugleich mit der Streueinsammlung) der Prastara dargestellt wird, beruht, 
wie es scheint, bloss auf !§Br. II. 6. 1. 15, Im Wortlaut stimmen am meisten 
* Hir. und Man. srs. iiberein. Die Quelle dieses Passus, der wohl aus einem 
Brahmana stammt, ist nicht nachweisbar. 

7. Das Ergreifen and das Hinlegen des Prastara geschieht olme 
Form el 

1 Beim Ergreifen (II. 8. 5) wird also die Formel TS. I. 1. 11. g, und 
beim Hinlegen (II. 9. 13) die Formel TS. I. 1. 11. p nicht gesprochen. Dies 
beruht auf TBr. I. 6. 8. 8: „Wenn er den Prastara mit einer Formel ergriffe, 
so wiirde der Opferveranstalter (den ja der Prastara reprasentiert) vor der 
Zeit sterben (weil er hier in einem Vateropfer, einer Art von Totenopfer, auf- 
tritt?) ; wenn er ihn nicht ergrifFe, so wiirde er (der Opferveranstalter) ohne 
festen Halt sein (weil der Prastara als Unterlage der LofFel dient?)”. 

8 . Die TrennimgsgT&ser gibt es hier nicht. 

1 Vgl. II. 9. 12. Die Vorschrift nach $Br. II. 6. 1. 16. Dbrigens miissten 
Sutra 7 und 8 eigentlich erst nach Sutra 12 folgen. 

9. Er legt zwei Umlegeholzer um das Feuer \ 

1 Vgl. TBr. I. 6. 8. 8: „Wenn er drei Umlegeholzer umlegte (wie es 
im gewohnlichen Opfer geschieht, vgl. II. 9. 5), so wiirde er den Opfer- 
veranstalter durch den Tod umfassen; wenn er keine umlegte, so wiirden die 
Unholde das Opfer vernichten. Zwei legt er um : zur Vertreibung der Un- 
holde, und so halt er auch den Opferveranstalter vom Tode fern”. 

10. Und zwar das mittlere und das nordliche (linke) \ 

1 Man bedenke, dass hier die Orientierung nach S.O. ist (vgl. VIII. 13. 
5), sodass der mittlere Paridhi in nordostlicher, der nordliche in stidostlicher 
Richtung gelegt wird. Dadurch kommt die ganze stidliche Halfte des Opfer- 
feuers frei. Diirfte diese Tatsache auf der Vorstellung beruhen, dass die Vater 
vom Siiden her kommen? Im Gegensatz zu der nachstfolg. Vorschrift, nach 
welcher sie aus S.O. kommen mussten. 

11. Oder alle drei \ 

] So die Vajasaneyins (i§Br. II. 6. 1. 16). In diesem Falle bleibt nur die 
siidOstliche Seite offen. 

12. In diesem Falle lege er entweder zur Zeit, wo die Gott- 
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heiten vom Hotr herbeigerufen werden \ Oder unmittelbar nachdem 
er vom Hotr die Worte: „Entferne die Umlagerer ” 3 vernommen 
hat, das stidliehe auf das mittlere Umlegeholz. 

1 Vgl. Hillebrandt, N.V.O. S. 84. * RS. IX. 96. 11, welcher Vers nach 
Asv. II. 19. 22 als Opfervers zum sechsschiisseligen Opferkuchen an Soma 
(zu der ersten Opfergabe) dient. 

13. Wenn der Augenblick gekommen ist, die Opfergaben vom 
Feuer zu entfernen l , verteilt er die gerbstete Gerste mit der Ver- 
teilungsformel 3 in zwei Portionen ; die eine Halfte streut er in eine 
Schtissel nnd verruhrt sie mit Schmalz *. 

1 Vgl. II. 10. 6. 2 Vgl. Bern. 1 zu VIII. 13. 18. s Diese bib 

den die Opfergabe fur die auf der Streu sitzenden Vater. 

14, a. Nachdem er die andere Halfte nach dem Ritual desMahlens 1 
fein gemahlen hat, schuttet er das Mehl in eine irdene Sehussel, 
die zur Halfte 3 mit der Milch der ein fremdes Kalb saugenden 
Kuh 8 gefiillt worden ist 3 . 

1 Vgl. I. 21. 6, 7. 2 Ist dies die Bed. von ardhasarava (Man.: 

ardhapatre , Hir. : varane patre * rdhasarave va)? Zur Halfte gefiillt ist die 
Schiissel: „Was voll ist, gilt den Menschen; was liber die Halfte gefiillt ist, 
den Gottern; die Halfte den Vatern”, TBr. I. 6. 8. 4. Vielleicht ist aber der 
Grund ganz und gar praktischer Art. s Vgl. VIII. 11. 17. Diese Kuh ist 
abhimrta (mit dem Tode in Beriihrung gewesen) und durch die Gabe eben 
dieser Milch werden die Vater, die Verstorbenen, erfreut. 

14. b. Dann riihrt er, mit dem Angesieht nach Siiden gekehrt, 
dreimal nach links lienxm das Mehl und die Milch urn, vermittelst 
eines einzigen Abschnittes oder Stabchens von Zuckerrohr, ohne 
dasselbe direkt anzufassen \ 

1 Dass er rait einem einzelnen Gegenstand, nach Stiden gerichtet, und 
ohne anzufassen, riihrt, beruht auf dem eignen Brahmana des Ap. (TBr. 
I. 6. 8. 4 — 5). Die Hinzufiigung, dass ein Splitter von Zuckerrohr verwendet 
wird, ist der MS. (I. 10. 17: 157. 8) entnommen. — Die Vorschrift: „ohne 
anzufassen” (denn dies, das Nicht-angefasste, geht zu den Vatern, TBr. und 
Kath.) soli nach Rudradatta in der Weise erfiillt werden, dass er ein Seil 
an dem Stabchen befestigt und dieses beim Umriihren in der Hand halt. 

15. Den Splitter sehliesslich in der Rulirspeise stehen lassend \ 
stellt er die versehiedenen Opfergaben einzeln 3 auf die Vedi. 

1 Dbersetzung nicht ganz sicher; zu vergl. ist Man. srs. I. 7, 6. 20. 
2 Der Adhvaryu bringt die Opfergaben nicht zugleich zur Vedi, sondern 
nach einander, der Reihe nach. Die Vorschrift beruht auf TBr. I. 6.8.9: 
„Wenn man die Opfergaben zu dreien (also zusammen) heraufbrachte, so 
wiirden von ihnen (d. h. vom Opferveranstalter mit den Seinigen) je drei 
zusammen vor der Zeit sterben. Man bringt sie einzeln, nach einander, hin- 
iiber; so sterben sie einzeln und der Reihe nach (d. h. zuerst der Alteste, 
dann der Jiingere u. s, w.)’\ 

16. a. Siidlich von den Opfergaben stellt er die folgenden Gegen- 
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st&nde einzeln hin : Polster und Kissen \ Kollyrium, Salbe fur den 
Korper (d. h. Sesamol), und einen Krug Wasser 5 . 

1 Als Sitz und Lager fur die Vater (Baudh. II. 9: 47. 18). 2 Nach 

TBr. 1. c., vgl. auch oben I. 8. 2. 

16. b. Nachdem er den Wisch hingelegt hat, beginnt er rail den 
Entzundnngsversen 1 . 

1 Vgl. II. 11. 10. 

17. Er erlasst den Befehl : ,,Zum Entflainrnen des Feners fur die 
Gdtler-Vater sage die Verse her” \ 

1 TBr. I. 6. 9. 1. 

18. Einen 1 Entziindungsvers sagt der Hotr dreitnal 1 her und 
zwar diesen: ,, Willig i-ufen wir dich, willig wollen wir dich ent- 
ziinden ; fiihre du willig die willigen Vater hierher, uin die Opfer- 
gabe zu essen” s . 

1 Nach TBr. I. 6. 9. 1: „Eins gehfirt den Vatern, drei den Gottern” 
(es sind ja die Gotter-Vater, die hier angerufen werden). 2 TS. II. 6. 12. a. 

19. Bin Scheil fur die Naehopfer znriieklassend, verteilt er die 
funfzehn Scheite in drei gleiche Teile und legt nach jedem Verse 
dreimal (fiinf Scheite) auf 1 . 

1 Vgl. II. 12. 5, 6. 

20. Bis zutn Pravara ist alles dasselbe wie im zugrunde liegenden 
Opferparadigma \ 

1 Also bis II. 16. 5. 

21. Er nimmt nicht die feierliche Wahl des Holr vor mit Er- 
wahnung von dessen Rsivorfahren, nocli erw&hlt er den Hotr, dessen 
Namen aussprechend l . 

1 Es soli also die Handlung mit begleitendem Spruche von II. 16. 5 — 14 
ausfailen. — TBr. 1. 6. 9. 1 — 2: „Wenn er die Hotrwahl abhielte, so wiirde 
sowohl der Hotr wie der Opferveranstalter vor der Zeit sterben”. 

22. Nachdem der Adhvaryu die ,, Verkiindung” hat halten lassen, 
sagt er bloss: ,,Setze dich, o Hotr”. Darin besteht hier der Pravara L 

1 Es wird also verrichtet von II. 15. 1 bis 4, aber statt der Anrede in 
II. 16. 5 sagt er bloss: „Setze dich, Hotr” (vgl. II. 16. 13), und Sutra 14 bleibt 
fort. — Der Wortlaut ist wohl durch SBr. II. 6. 1. 23 bestimmt. 

23. Nachdem er die Voropfer oline das der Streu geltende dar- 
gebracht hat 1 , sagt er (nl. der Hotr) als Einladungsverse fur die 
Butlerteile Verse her, welche das Wort ,,Leben” 5 enthalten s . 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 8. 6 und TBr. I. 6. 9. 2. 2 S. das nachtstfolg. Sutra. 
s ) Nach Kaus. br. V. 7. 

24. Die das Wort „Leben” enthaltenden Verse sind: ,,0 Agni, 
erteile uns gnAdiglich den furs gauze Leben Gedeihen schaffenden 
Besitz und dein Erbarmen, damit wir leben”. „Erteile du, o Soma, 
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dem Alten das Gluck und deni Jungen, der fromm lebt, die Kraft, 
damit er lebe” \ 

1 RS. I. 79. 9, I. 91. 7 (vgl. Sankh. III. 16. 24). 

25. Nach der Uberlieferung einiger findet das Umhtillen der 
Vedi erst in diesem Augenblicke statt \ 

1 Statt zu dem oben (VIII. 13. 15) erwahnten Zeitpunkt. — Wer die 
„einigen” sind, ist nicht mit Sicherheit zu sagen; die BaudhayanTyas (V, 13: 
147. b) bringen die Umhiillung nach dem Hintibertreten (ygl. VIII. 15. 1) an, 
also unmittelbar vor dem eigentlichen Opfer. 

VIII. 15. 

1. a. Nachdem sie ihre Kleider, welcbe sie bisher liber der linken 
Schulter und unter der recliten Achselgrube trugen, losgeknupft 
haben, bringen sie dieselben jet zt uber die rechte Schulter mid tin ter 
die linke Achselgrube \ 

1 Vgl. Bern. 4 zu VIII. 13. 15. 

Lb. Die Opferpriester (sowie der Opferveranstalter) verwechseln 
ihre Stelle \ und man versetzt die Opferloffel 3 , die Opfergaben * 
und die zur LTmhullung angebrachten Gegenstande (Vorh&nge) 8 . 

1 Sodass diejenigen, die, wie Brahman und Yajamana, bisher siidlich 
von der Vedi ihren Sitz hatten, sich nordwarts von der Vedi begeben, Hotr, 
Adhvaryu und AgnTdhra dagegen siidwarts (vgl. VIII. 16. 15). 2 Bisher 

waren die Opferloffel (Juhu, Upabhrt, Dhruva) nach II. 10. 2 hinter dem 
Feuer auf der Vedi (der paitrki vedi) in dieser Reihenfolge gesetzt worden: 
die Juhu, nordlich davon die Upabhrt, nOrdlich von dieser die Dhruva, 
und die drei Opfergaben (purodasa, dhanas, mantha) befanden sich westlich 
von den LCffeln (II. 11. 7), in nordlicher Richtung. Wie sie versetzt werden 
machen die zwei n&chstfolgenden Sutras klar. 3 Auch die vier geflochte- 

nen Matten, die nach VIII. 13. 15 die paitrki vedi an den vier Seiten ein- 
schliessen, werden verwechselt, sodass die im W. befindliche nach O., die 
im S. befindliche nach N. und vice versa versetzt werden. 

2. Siidlich von der Juhu setzt er die Upabhrt, siidlich von der 
Upabhrt die Dhruva; siidlich vom Opferkuchen die gerOstete Gerste, 
siidlich von der gerosteten Gerste das Riihrgericht. 

3. An ihrer friiheren Stelle bleiben Juhu und Opferkuchen. 

4. Nach einigen auch der Brahman und der Opferveranstalter K 

1 So ausdrucklich nur Bharadvaja. — Bern, zu Sutra l.b — 3. Das Hin- 
iiberschreiten der Opferpriester ist, soweit ich sehe, nur noch im &Br, (II. 6. 
L 18, vgl. 24) ausdrucklich vorgeschrieben. Obschon hier nur von Brahman 
und Yajamana einerseits, und AgnTdhra anderseits die Rede ist, stimmt der 
Hauptsache nach dieses Ritual mit dem des Ap. (und der anderen Taittirlya- 
schulen) iiberein: in beiden Darsteliungen befinden sich die Priester wahrend 
des eigentlichen Vateropfers an einem Orte, der dem gewohnlichem ent- 
gegengesetzt ist, vgl. SBr. II. 6. 1. 24—43 mit Ap. VIII. 15. 1 — 16. 15. Es ist 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B4 
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auch mftglich, dass hier der Ritus der Taittirlyas auf TBr. I. 6. 9. 4 beruht, 
wo gelehrt wird, dass der Adhv. behufs seiner Spende nordwarts gehen soli 
(vgl. VIII. 15. 10). — Obrigens scheint die Versetzung der Opfergaben deshalb 
statt zu linden, weil dadurch die Handlung des „Abschneidens” daksinapa- 
vargam wird, d. h. im Siiden, der Region der Manen, abschliesst 

5. Fiir einen PancEvatun 1 besteht der darzubringende Ted bei 
den Hauplopferspenden aus sechs „Sehnitten ,, J fur einen Caturavattin 
aus fiinf 3 . 

1 Vgl. Bern, zu II. 18. 2. 2 Fiir den Pancavattin besteht der zu 

opfernde Teil also aus den unter Sutra 9 erwahnten drei „Schnitten”, dazu 
die Butterunterlage und der Butteraufguss (zus. 5), vgl. Bern. 3 zu II. 18. 9. 

— „Funfmal schneidet er ab: denn ftinf an der Zahl sind die Gottheiten: 
die zwei Einladungsverse, der Opfervers, die Gottheit (selber) und der 
Vasatruf. Diese (fiinf) stimmt er gnadig* (TBr. I. 6. 9. 3). 

6. Von dem Opferkuchen macht er die SclmiUen so, dass die in 
demselben fur die drei Spenden gemachten Binschnitte einander 
beriihren \ 

1 Im Gegensatz zum gewohnlichen Ritus (vgl. II. 18. 10). Die Vorschrift 
beruht auf TBr. I. 6. 9. 3: samtatam avadyati. 

7. Zweimal schneide er fur einen Pancavattin ab von der ersten 
Opfergabe \ 

1 Zweimal also von dem Opferkuchen bei der Spende an Soma 
pitrmat, zweimal von der gerosteten Gerste bei der Spende an die Pitaro 
barhisadas, zweimal von der Riihrspeise bei der Spende an die Pitaro 
’gnisvattah (vgl. VIII. 15. 21). Die drei Gruppen bekommen also ihren Anteil 
von alien Opfergaben. 

8 . Nachdem er eine Selimalzunterlage in die Jubn gegossen hat, 
erlasst er an den Hotr den Befehl zum Hersagen der Binladungs- 
verse: „Fur den mit den Vatern vereinigten Soma anu svadha! 1 

1 anu svadha (uniibersetzbar !) ersetzt hier das gewohnliche anubruhi 
(„sage den Einladungsvers her”). Ap. schliesst sich hier den Aitareyins an, 
vgl. Asv. II. 19. 18 (s. den Komm. z. d. S.). 

a 

9. Einmal schneidet er von dem Opferkuchen ab ? einmal von der 
gerOsteten Gerste, einmal von der Riihrspeise. 

10. Nachdem er siidlich von der Vedi stehend 1 die ,,Abschnitte J, 
gemaeht hat, und diese beschmalzt hat, sehreitet er nach Norden 
hiniiber s und l^sst, nach Siiden orient-iert und stehend, seine Auf- 
forderung an den Agnldhra ergehen mit den Worten: „a svadha” \ 

1 Wo er sich seit VIII. 15. 1 befindet. 2 Beruht auf TBr. I. 6. 

9. 4. — Im Gegensatz zum gewohnlichen Ritus (II. 18. 3). 3 Statt mit 

a sravaya (II. 15. 3, 6). 

11. a. ,,Es sei, svadha ” 1 antwortet der Agnldhra 2 . 

1 Statt astu srausat. 2 Welcher, im Gegensatz zum gewohnlichen 
Ritus (vgl. II. 15. 4), sudliclfvon der Vedi nach N. gerichtet steht (vgl. VIII. 15. 1). ’ 
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11. b. Mit den Worten: ,,Fiir den mit den V&tern verbnndenen 
Soma svadha” fordert er (der Adhvaryu) den Hotr auf, den Opfer- 
vers zu sagen x . 

1 Statt mit: „Fiir . . . Soma sage den Opfervers her” (II. 18. 3). 

11. c. Mit den Worten: ye svadhamahe” 1 leitet der Hotr den Opfer- 
vers ein, mit svadha namah macht er das vasat 2 . 

1 Stan mit ye yajamahe. 2 Statt mit : vasat . Alles genau so bei den 

Aitareyins (Asv. 1. c. 19). 

12. Die Uberlieferung der Bahvrcas 1 und Vajasaneyins * g'edoch 
sehreibt den Ruf und den Gegenruf vor, indem sie den Gebrauch 
des Wortes svadha verbietet. 

1 In Kaus. br. V. 7 wird der Brauch nicht erwahnt und im dem dazu 
gehorigen Sutra (Sankh. III. 17. 15) wird der Gebrauch fakultativ gestellt. 

2 Die Vajasaneyins verordnen das Wort svadha , aber eine in ihrem Brahmana 
(SBr. II. 6. 1. 25) zitierte Autoritat verbietet es. 

13. Zwei Einladungsverse zu jeder Opfergabe werden void Hotr 
hergesagt \ 

1 Statt des gewohnlichen einen. — Dazu vgl. TBr. I. 6. 9. 4: „Durch 
den' ersten Einladungsvers sagt er ihnen (das Opfer) an ; durch den zweiten 
fuhrt er sie vorwarts; durch den Opfervers macht er sie herbeikommen. — 
Im dritten Raume, von hierab gerechnet, behnden sich die Vater; aus dem 
Tag (d. h. dem Himmel, dem dritten Raume) fiihrt er sie durch den ersten 
Einladungsvers hertiber; aus der Nacht durch den zweiten ; durch den 
Opfervers macht er sie herbeikommen.” Ahnlich Kaus. br. V. 7. 

14. Nachdem er einen Einladungsvers hergesagt hat, fligfc er die 
Silbe om ein; zurn zweiten Male naeh dem zweiten Verse 1 . 

1 Diese Angabe scheint nichts Neues zu lehren, da bei der Rezitation 
mehrerer Reverse immer am Ende jedes Verses der Omlaut eingefiigt wird; 
vgl. aber Sankh. III. 16. 9: asamtate nanapranave („ohne Verkettung und 
jeder Vers mit om schliessend”). Zwischen den beiden Versen soli also eine 
Pause gemacht werden (?). 

15. Zu diesen Opfern sind als Einladungs- und Opferverse tiber- 
iiefert die mit den Worten: „Du, o Soma, hast kundgemacht” an- 
fangenden h 

1 TS. II. 6. 12. b — r: b, c, d an Soma pitrmat; e, nur ein Vers, vgl. 
Sutra 17, an die Agnisvattah pitarah; f,- g, h an die Pitaro barhisadah; i, k, 1 
an die Pitarah im allgemeinen ; m, n an Agni kavyavahana ; o, p, q, r an 
Yama ahgirasvat, vgl. oben VIII. 13. 16. 

16. Ein Vers unter diesen ist je der Opfervers 1 . 

1 Welcher Vers Yajya, welche Verse Puronuvakyas sind, geht aus der 
TS. II. 6. 2. 3 gegebenen Regel hervor: „Der Vers, der in seiner ersten 
Halfte das Stichwort (d. h. den Namen der zu verehrenden Gottheit) hat, ist 
Einladungsvers; der Vers, der das Stichwort in der zweiten Halfte hat, ist 
Opfervers”, vgl. aber Ap. XXIV. 13. 8 („oder umgekehrt” !). 

17. Fur die Opfergabe an die von Agni gekosteten Vater gellen 
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die Verse: „Ihr von Agni gekosteten Vater, kommt hierher, lasst, 
riehtig ftihrend, euch auf eure Sitze nieder; esset die auf der Streu 
dargereichten Opfergaben und verleihet uns Reichtum mit unver- 
sehrten mannlichen Nachkommen” \ ,,Die von Agni gekosteten und 
die nicht von Agni gekosteten, aus der Not befreienden lieblichen 
Vater, die ferneren und die naheren, die sfcerblich seienden, die 
sollen uns segnen und helfen” 2 . ,,Die naheren und die ferneren, von 
Agni gekosteten, rnit den Rtus, rnit dem India vereinigten Vater, 
gerne annehmend die Rtihrspeise in der Milch der ein fremdes Kalb 
saugenden Kuh, sollen sieh erheben und diese Opfergabe annehmen” 8 . 

1 TS. II. 6. 12. e. 2 TBr. II. 6. 16. 1-2. 

18. Leise 1 und in verlmlltem Raume 3 geht man mit dem V&ter- 
opfer vor. 

1 Dies gilt wohl nur fur den Hotr. 2 Dies war schon oben, VIII. 

13. 15 vgl. 14. 25 gesagt. Die zum Teil wiederholte Bestimmung beruht wohl 
auf J§Br. II. 6. 1. 19. 

19. Nacli demselben Ritus verehrt er die auf der Streu sitzenden 
und die von Agni gekosteten Vater. 

20. Den die Manenspeise fuhrenden Agni verehrt er an Stelle 
des Svistakrt l . 

1 TBr. I. 6. 9. 7 : „Es ist alsob er damit Agni svistakrt verehrt”, und 
MS. I. 10. 18: 158, 10: „Zwei Gestalten von Agni gibt es; dureh die die 
Opfergabe (havis) fiihrende fiihrt er den Gottern, durch die die Manenspeise 
(kavya) fuhrende, den Vatern die Opfergabe zu”; vgl. auch Kaus. br. V. 6: 
„Dass er den die Manenspeise fuhrenden Agni herbeiruft: diesen haben ja 
die Vater als Svistakrt”. 

21. 22. Welche Gottheit er mit Opfergabe ehrt, von deren Opfer- 
gabe scbneidet er zuerst ab 1 und der Ritus der Abschnitte ist derselbe a . 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 15. 7. 2 Also wie VIII. 15. 9; fur die Barhi- 

sadas: erst vom purodasa, dann von den dhanas, dan von dem mantha; fiir 
die Agnisvattas: vom mantha, vom purodasa, von den dhanas. 

23. Als Ida schneidet er von der Rtihrspeise ab, oder er ver- 
wendet den ganzen Rest der Rtihrspeise x . 

1 Eine ahnliche Vorsehrift findet sich VII. 24. 10. 

24, 25. Er legl die Rtihrspeise dem Hotr in die Hand und dieser 
beriecht sie \ 

1 Ohne dieselbe zu geniessen. Beide Satze scheinen dem !§Br. (II. 6. 
1. 33) zu entstammen, vgl. auch Kaus. br. V. 7: „Nachdem die Ida angerufen 
ist, wird sie nicht verspeist”. 

VIII. 16. 

1. und nach ilira der Brahman, der Adhvaryu, der Agnidhra 
und der Opferveranstalter \ 

1 Vgl. &Br, i.c. 



yin* 16. 7. 


Die Tertialopfer: das grosse Vateropfer. 


53 


2. Oder aber nicht der Opferveranstalter. 

3. Oder sie beriechen nicht die ganze Ruhrspeise, sondern ver- 
teilen dieselbe in gleiche Teile und geniessen bloss den Geruch \ 
Dann wisehen sie die Mehlreste an der Streu ab. 

1 Auch diese Moglichkeit wird im !§Br. l.c. angegeben. 

4. Nachdena der Opferveranstalter den Wasserkrug 1 genommen 
hat, geht er mit der Forme! : ,,Die Vater sollen sieh reinigen” drei- 
rnal, Wasser giessend, mit Zukehrung der linken Seite mn die 
Yedi herum 2 . 

1 Vgl. VIII. 13. 17. 2 Das Umgiessen nach TBr. I. 6, 9. 9, aber 

zu diesem Zeitpunkte nur im §Br. 

5. Dann stellt er den Krug bin und geht dreimal ohne zu giessen 
in entgegengesetzter Richtung urn die Vedi herum mit dem Verse: 
,,Durch dieses Verfakren Taten erzeugend — denn diese Glut ist 
ein weiter Ort zmn Wunsehe(?) — ist dieser als Stiitzer zur Spitze 
der Siissigkeit eraporgegangen (?), da er den Korper zum eignen 
Kdrper erhob” l . 

1 TS 1. 7. 12. f (der Sinn des Verses ist durchaus dunkel; vielleicht 
dyavistha(h) statt aya vistha(h)). — Nach MS. und Kath. ist der Vers eine 
prajapatja rk. Seine Verwendung beim Umgiessen riihrt aus der MS, (I. 10. 
19: 159. 10) oder dem Kath. (XXXVI. 13 : 80. 10) her. Wahrend das Umgiessen 
als eine Reinigung der Vater bezeichnet wird, heisst es von dem Herumgang 
in entgegengesetzter Richtung in MS. und Kath. (11. cc.): „Dann geht er ohne 
Wasser zu giessen in entgegengesetzter Richtung um (das Feuer) herum : die- 
jenigen, die das Vateropfer verrichten, gehen zu jenem Raume hinab ; daraus 
kann Prajapati sie emporfiihren . . . . ; zu dieser (Menschenwelt) kehren sie 
(aus der Vaterwelt) wieder zuruck. ,, 

6. Nachdem er die Uberreste der Opfergaben zusamoiengeknelet 1 
und daraus Kldsse verfertigt hat, legt, er je einen von diesen an 
die ostliche, sixdliehe und westliche Ecke der Vedi nieder, der 
Eeihe nach mit den Formeln : ,,Dies dir, o Vater Soundso, und 
denen, welche nach dir sind. Dies dir, o Grossvater Soundso, und 
denen, welche nach dir sind. Dies dir, o Urgrossvater Soundso, 
und denen, welche nach dir sind” 

') Statt samplotnnaya, das fur sampromnnaya stehen muss, vgl. XIII. 
17. 9, hat Hir. samklisya, Bhar. samprayuiya. 2 TS. I. 9, 5- b. In diesen 
Formeln wird das , .Soundso” nicht angetroffen; es ist von Ap. hinzugefugt 
(wohl nach §Br), gehhrt aber nach dem Brahmana nicht hinein, da es hier 
(TBr. I. 6. 9. 7.) heisst: „Mit den Formeln: „Dies dir, o Vater, und denen, die 
nach dir sind” legt er an den Ecken (Klhsse) nieder; deshalb nennt man 
(bei der Anrede im gewOhnlichen Leben) den Namen nicht bis zur dritten 
Generation” (man redet den Vater nur als „Vater” an, ohne seinen Namen 
zu nennen). 

7 . Die drei entfernteren Vorfahren nennt er nach den drei n&heren: 
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iiber dem ersten Kloss den sechsfen, tiber dem zweiton den funften, 
tiber dem dritten den vierten l . 

1 Wie er sie „nennen” soil, geht nicht aus dem Zusammenhang her- 
vor ; entweder er nennt ihre Namen, oder er sagt : „Dies dir, o Urgross- 
vater meines Grossvaters” u. s. w. Die Vorschrift nach MS. (I. 10. 18: 158. 
18.) oder Kath. (XXXVI. 13 : 79. 20), wo es heisst: „Die drei Entfernteren 
nennt er nach; denn drei an der Zahl sind die Entfernteren: der Vater, der 
Sohn, der Enkel”. 

8. Nachdem er das an der Hand klebende Mehl an der nordlicben 
Ecke abgewiseht hat 1 , und die Formel: „Hier, o Vater, tut euch 
giitlich ein jeder an seinem Anteil” 1 gesagt hat, treten sie in 
nOrdlicher Richtung aus der verb (ill ten Statte binans 8 und stellen 
sich vor dem Ahavanlya, diesen anredend 4 mit einem an Indra 
gerichteten Verse 6 oder mit zwei an denselben Gott gerichteten 
Versen 8 : ,,Dich, o Maghavan, der du schOn anzuscbauen bist, wollen 
wir erfreuen. Jetzt sollst du, der du gepriesen bist, mit wohlge- 
fulltem Wagenkasten, unseren Wtinscben entsprechend, vortreten. 
Die beiden fablen Rosse will ich dir, Indra, jetzt anschirren” \ 

1 So nach MS., Kath. (oder SBr.): „Nicht an jene Ecke legt er (einen 
Kloss) nieder; er wiirde sie (nl. die Lebendigen) durch den Tod umfassen ; 
diese (nordliche Ecke) entlang schreiten sie hinauf. Dadurch dass er an 
dieser Ecke sich die Hand abwischt, stimmt er diese Himmelsgegend gna- 
dig.” 2 TS. 1. 8. 5, b b . 3 „Diese Himmelsgegend ist ja die den 
Menschen angehorende; in der ihnen zukommenden Richtung schreiten sie 
hinaas” (TBr.). 4 „Dass sie, wahrend zwar der AhavanTya da war, in einem 

anderen Feuer die Feier verrichten, damit finden sie dieses Feuer ab*’ (TBr.). 
5 Diese Zutat sowie die Erlaubnis, mit zwei Versen den AhavanTya anzureden, 
entstammt aus dem SBr. (II. 6, 1. 38). 6 TS 1. 8. 5. c. Der zweite Vers 

ist I. 8. 5. d, vgl. das folg. Sutra. 

9. Nachdem sie den Vers solange vor dem Ahavanlya hergesagt 
haben, bis ihnen der Atem ausgeht *, stellen sie sich vor dem Gar- 
hapatya, diesen mit dem in Paftktiversm,ass verfassten * Verse an- 
redend : „Sie haben ja gespeist und sich gutlich getan ; die Lieben 
haben (Gaben) herabgeschiiltelt; es sind gepriesen worden die Selbst- 
leuehtenden durch ein gewandtes und neues Lied. Die beiden fablen 
Rosse will ich dir, Indra, jetzt anschirren” *. 

1 Nach dem Man. srs. I, 7. 6. 49 wird bloss die anzuhangende Silbe 
om solange angehalten, wie der Atem reicht. TBr. 1. 6. 9. 8: „Sie stehen 
(vor dem Feuer), bis ihnen der Atem ausgeht; das Feuer zu ihrem Zeugen 
gemacht habend, fertigen sie die Vater ab. Bis zur aussersten Grenze des 
Hauches gehen die, die, bis der Atem ausgeht, das Upasthana halten. „Dich, 
der du schCn anzuschauen bist” sagt er: der schon anzuschauende ist der 
Atem; den Atem behalt er dadurch in sich.” Die Reihenfolge der anzu- 
wendenden Spriiche ist danach im TBr. eine andere, als die von Ap. ver- 
ordnete. 1 Diese im Sutra uberfliissige Zutat entstammt der MS. oder 

dem Kath, 1 3 TS. I, 8. 5. d. 
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10. MU detnselben Verse 1 treteu sic darauf wieder in den urn- 
hlillten Raum ein. 

1 Das unverfalschte Ritual der Taittirlyas muss anders gelautet haben, 
da nach beinahe alien anderen Sutras zum Wiederhineintreten die Formel 
TS, I. 8. 5. e : „Die Vater haben gespeist, die Vater haben sich gutlich 
getan, die Vater haben sich ges&ttigt, die Vater haben sich gereinigt” ge- 
sprochen wird. Diese Formel wird von Ap. nirgends erw&hnt. Das Brahmana 
selber (TBr. I. 6. 9. 9) aber steht nicht mit der Samhita in Einklang, da es 
die Formel: arriimadanta pitai'ah somyah erwahnt, die nirgends in der.Sam- 
hita vorkommt; dieselbe Formel aucli bei Ap. I. 9. 11. 

11. Zu diesem Zeitpunkt finden nach einigen das Geniessen der 
Uberreste 1 nnd das Umgiessen a statt 8 . 

1 Vgl. VIII. 15. 23-16. 3. 2 Vgl. VIII. 16. 4—5. » Es ist 

gewiss die Absicht des Brahmana (TBr. I. 6. 9. 9 — 10), wenigstens das Um* 
giessen hierher zu stellen, so verordnen denn auch Baudh. und Hir. tJber 
das Essen der Reste spricht sich das Brahmana nicht aus. 

12. Alle die zu geniessenden Reste werden nur durch Beriechung 
genossen \ 

1 Ich vermute, dass statt sarvabhaksah zu lesen ist: sarve bkaksah. 
In den anderen Sutras nichts Entsprechendes. 

18. Dann folgt das Geben der Salbe und die darauf folgenden 
Handhingen bis zum Hersagen des Paftktiverses, wie diese im Rlosse- 
manenopfer stattflnden x . 

l ) Also die Handlungen I. 9. 14 — 10. 9 (eingeschl.). 

14. Mit dem Verse im Paftktimetrunri, welches mit den Worten: 
„Wenn wir dem Luftraum” 1 anf&ngt, begibt er sich wieder in den 
umhiillten Raum 3 . 

1 TS. I. 8. 5. k, vgl. oben I. 10. 9. 2 Er hatte denselben ja nach 

L 10. 8 verlassen. Ritual nach Kath. XXXVI. 13 : 80. 11 oder MS, I. 10. 
19 : 151. 12. 

15, 16. Nachdem sie ihre Kleider, die sie bisher tiber derrechten 
Schulter und unter der linken Achselhohle trugen, losgeknlipft 
haben, bringen sie dieselben jetzt tiber die link© Schulter und unter 
die rechte Achselhohle. Die Opferpriester (sowie der Opferveran- 
stalter) wechseln wieder ihre Stelle, man versetzt die Opferloffel 
wieder 1 und zieht die zur Dmhullung angebrachten Vorhange weg a . 

1 Vgl. VIII. 15. 1-3. 2 Vgl. VIII. 13. 15. 

17. Nachdem er die in der Upabhrt befindliche Butter in die 
Juhtx gegossen hat, bringt er zwei von den drei iiblichen Nach- 
opfern dar, das der Opferstreu geltende fortlassend. Der Befehl 
zum ersten Nachopfer .lautet : ,,Sage den Opfervej*s fur das Opfer 
an die beiden Gotter her”, zum letzten bloss : „Sage den Opfervers her” l . 

1 Vgl. VIII. 8. 11. Das Fortlassen des Nachopfers an das Barhis 
beruht auf TBr. I. 6. 9. 10, vgl. oben VIII. 14. 23. 
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18. Wahrend die ,,guten Worte” gesagt werden \ hangen sie 
(d. b. alle Beteiligten) sich das Obergewand in der Weise uni, dass 
es nicht den einen Arm freilftsst, sondern vom Halse herabh&ngt s . 

1 Vgl. III. 6. 5. 2 Vgl. Bern. 4. zu VIII. 13. 15. — Auf welcher 

Autorifat sich diese Vorschrift griindet, ist nicht naher zu sagen. Bhar. und 
Hir. schreiben dies bloss fur den Hotr vor. 

19. Die Patmsam vixjas 1 linden nicht sfatt. \ 

1 Vgl III. 8. 1-9. 6. 2 TBr. I. 6. 9. 10: „Die Herrin des Hauses 

wohnt (der Pitryesti) nicht bei und man verrichtet nicht die PatnTsamyajas. 
Wenn die Herrin des Hauses der Feier bewohnte und wenn man die PatnT- 
samyajas darbriichte, so wfirde sie vor der Zeit sterben.” 

20. Br bringt nicht das Samistayajusopfer dar *. 

1 Vgl. III. 13. 2. Autoritat dieser Vorschrift nicht zu ermitteln. 

21. Alle andere Handlungen flnden statt. 

22. Hiennit ist die Darstellung des Manenopfers zu Ende gefiihrt. 

Das Tryambakaopfer. 

VIII. 17. 

1. Nach der Anzahl der Personen (der Familie des Opferveran- 
stalters) streut er (der Adhvaryu) den Reis fiir die einschusseligen 
Opferkuehen aus: deren Anzahl soil eins mehr betragen als der 
Opferveranstalter Hausgenossen hat, die Weiber mitgerechnet \ 

1 Vgl VIII. 5. 41. — TBr. I. 6, 10. 1 : „Die Kinder, die er schon hat, 
kriegt er so von Rudra los, und durch den iiberschussigen Kuchen die, welche 
ihm noch geboren werden.” 

2. W&hrend der Reis fur diese Kuchen vom Adhvaryu ausge- 
schiittet wird, flustert der Opferveranstalter die Formel : ,,Soviele 
Hausgenossen wir sind, denen habe ich Heil bereitet” l . 

1 TS. I. 8. 6. b. 

3. Diese Opferkuehen werden ohne Hersagung von Formeln 
behandelt. 

4. Der Adhvaryu setzt sie auf der nord lichen Seite 1 des Gar- 
hapatya ans Feuer. 

1 So nach SBr. II. 6. 2. 5, weil die nOrdliche Gegend dem Rudra gehfirt. 

5. 6. Nachdem er diese Kuchen, die er entweder beschmalzt oder 
nicht beschmalzt hat 1 , vom Feuer entfernt und innerhalb der Vedi 
hingesetzt hat, wirft er sie alle znsammen mit der Formel: ,,Des 
Viehs Schutz bist du ; verleihe Schutz dem Opferveranstalter, verleihe 
Schutz mir”’ in einen* geflochtenen Korb oder in zwei oder in 
mehr ere. 

1 Das eigne Brahmaija des Ap. (TBr. I. 6. 10. 1) verbietet das Beschmal- 
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zen, weil er dadurch erwirken wiirde, dass Rudra sich in das Vieh (das ja 
das Schmalz liefert, vgl. auch den bei der Beschmalzung zu sprechenden 
Spruch, II. 10. 5) einschleichen wiirde. Die Manavas fiihren dagegen an, dass 
keine Opfersubstanz unbeschmalzt sein darf (MS. I. 10. 20 : 159. 18). 
2 TS. I. 8. 6. c. 8 Der Korb kommt im TBr. erst spater, bei der Hand- 
lung von VIII. 18. 7 zur Sprache. 

7. Nach einigen nimmt man sie in den Deckel eines aus Rohr 
verfertigten Korbes 1 mit 2 . 

1 Baudh. (V. 16 : 151. 7) erlaubt ein altes kosabila , d. h. samudga 
(Korb oder runde Dose ?). 2 Nach dem Orte, wo das Opfer stattfinden soil. 

8. Mit der Fonnel: „Einzig ist Rudra, er duldet keinen zweiten 
(neben sich”) 1 entniramt er dem Daksin^gni einen einzigen ran- 
chenden Feuerbrand und bringt diesen bin s . 

1 TS. I. 8. 6. d. 2 Vgl. Bern. 2 zum vorherg. Sutra. — Im Wort- 
laut ist der Einfiuss der MS. oder des K. zu spiiren. 

9. Nachdem sie sich in nordostlicher 1 Riehtung (vora Vihara aus) 
begeben haben, wirft der Adhvaryu den einen (uberschttssigen) 
Kuchen in einen Maulwurfshaufen 3 mit der Form el : ,,Der Maul- 
.wurf ist dein Opfertier, o Rudra; diesen nimm gerne an” \ 

1 Das Brahmana (TBr. I. 6. 10. 2) hat nur: „In die ser Riehtung gehen 
sie ; diese ist ja des Rudra Himmelsgegend. In der ihm zukommenden Him- 
melsgegend finden sie den Rudra ab.” Von den Brahmanas bezeichnet nur 
das §Br. die Riehtung naher (die nordliche). 2 Die Handlung, im TBr. 
nicht angegeben, nach MS. K. oder §Br. 8 TS. I. 8. 6. e; vgl. TBr. l.c. : 
„Rudra duldete nicht eine Spende ohne Opfertier. Mit der Formel: „Soundso 
ist dein Opfertier” weise er an, wen er hasst. Diesen uberweist er dem 
Rudra als Opfertier ... So schadet er weder den zahmen noch den wilden 
Tieren.” 

10. Oder mit der Formel : „Soundso ist dein Opfertier”, indem 
er (beim Worte , f Sou»dso”) an den Feind des Opferver&nstallers denkt 1 . 

1 Aus TBr., vgl. Bern. 3 zum vorherg. Sutra. 

11. Wenn er niemanden hasst, so sage er bloss: „Der Maul wurf 
ist dein Opfertier” u. s. w. 1 

1 Aus TBr. 1. c. 

12. Nachdem er den Feuerbrand an einem Kreuzwege 1 nieder- 
gelegt, Brennholz hinzugelegt und umstreut hat, schneidet, er von 
alien Kuchen aus der nordlichen Hftlfte je ein Stuckchen aus und 
opfert diese vermiltelst des mittleren oder ftussersten RIaites eines 

Pala^ablattes 3 (Bu(ea frondosa). 

1 Vgl. TBr. I. 6. 10. 3.: „An einem Kreuzwege, denn dieser ist der 
Halteplatz der Feuer”, MS. und K.: „Am Kreuzwege ist die Wohnstatte der 
Rudras.” 2 „Mit dem mittleren Blatte (eines Palasablattes, vgl. hieriiber 
Z.D.M.G. 53, S. 212) opfert er, denn dieses ist ein OpferlOffel (sruc). Oder 
aber mit dem am Ende befindlichen Blatte soli geopfert werden : am Ende 
(des Sakamedhaopfers) findet er ja den Rudra ab” (TBr. L c.), Nach MS, und 
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K. verwendet er nicht ein Opfergefass (einen Opferloffel), weil er durch die 
Verwendung eines aus dem Dorfe stammenden Gegenstandes den Rudra 
unter seine Jungen (Kinder oder Tiere) bringen wiirde. 

VIII. 18 . 

l.a. Und zwar mit der Formel: ,, Dieses ist, o Rudra, dein An leil 
zusammen mit deiner Schwester Ambika 1 , diesen nimm gerne ent- 
gegen, svaba!” 5 

1 Vgl. TBr. 1. c. 4: „Seine Schwester Ambika ist der Herbst (im 
Urtext Femin.); durch diese (bedeutet auch: „wahrend dieser Zeit”) schadet 
er (nl. der Rudra), wetn er schadet. Er beschwichtigt ihn nun zusammen 
mit dieser”. — Der Herbst umfasst die Monate Karttika und MargasTrsa, an 
deren Anfang das Sakamedha fallt; vgl. auch MS. I. 10. 20: 160. 6: „Der 
Herbst ist Rudra’s Geburtsstatte : seine Schwester Ambika. Nach dieser dringt 
er in (das Vieh und die Menschen) ein (Krankheit und Fieber verursachend). 
Daher kommt es, dass er im Herbste am meisten totet”. 2 TS. I. 8. 6. f. 

l.b. Das Feuer des Kreuzweges umgiessfc er mit den zwei Formeln : 
,, Damit ein Heilmitlel da sei fill* die Kuh, das Ross, den Menschen, 
und ein tiichtiges Heilmittel fur uns und gliicklicher Fortgang fur 
Widder und Schaf. — Wir haben, o Amba, den Rudra abgefunden, 
abgefunden den Gott Trjambaka, damit er uns reicher und besser 
tnache und uns reich an Vieh mache, damit er uns fest entschlossen 
mache” L 

1 TS. I. 8. 6. g, h. 

1. c. Die letzte Formel: „Wir haben, o Amb&, den Rudra abge- 
funden” fltistert der Opferveranstalter. 

2. Mit dem Verse: ,,Wir verehren Trjambaka, den wohl duften- 
den, das Gedeihen mehrenden ; mochte ich, wie ein Ktirbiss vom 
Stiele, von dem Tode loskommen, nicht vom Nicht-vor-der-Zeit- 
sterben (d. h. mochte mir ein langes Leben zuteil werden”) 1 gehen 
alle Beteiligten mit Zukehrung der rechten Seite 1 urn das Feuer 
herum *. 

1 TS. I. 8. 6. i. 2 Der linken, nach l§Br. ; in den anderen Brahmanas 
wird die dem Feuer zuzukehrende Seite nicht erwahnt. Da es sich um 
Abwehr handelt, ist wohl die linke Seite das Richtige. 8 Die Hand- 

lung, nicht in TBr. erwahnt, nach MS. K. oder $Br. 

3. Eine Toehter des Opferveranstalters, falls diese einen Gatten 
zu erlangen begehrt, gehe herum l 9 indem sie den Spruch so abandert: 
„Wir verehren den Trjambaka, den wohl duftenden, den einen 
Gatten verschaffenden; mochte ich, wie ein Ktirbiss vom 
Stiele, von hier (d. h. vom elterlichen Hause) loskommen, nicht von 
einem Gatten (d. h. mdchte mir ein Gatte zuteil werden”) L 

1 Die Handlung nach MS. K. oder §Br. 2 Der Spruch mit geringer 
Abweichung nach Vaj. S. 
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4. Nachdem sie die Kuehen (d. h. jeder der Beteiligten einen 
Kuehen) in die Hohe geworfen und in ilire H&nde aufgefangen haben 
und ' jeder seinen Knchen in die zusammengehaltenen H&nde des 
Opferveranstalters geworfen hat mit dem Verse: „Wir verehren 
den Tryambaka” (u.s. w. wie oben), nehrnen sie dieselben vorn 
Opferveranstalter zuriiek mit der JFormel : „Pas Gliick seid ihr, 
mochte ieh des Grlixckes teilhaftig werden” \ In dieser Weisesolien 
sie dreimal die Kuehen dem Opferveranstalter zuwerfen *. 

1 Die Formal aus dem K. 2 Das eigne Brahmana des Ap. (TBr. 
I. 6. 10. 5) hat nur: „Sie werfen (die Kuehen) empor: sie suchen dadurch das 
Gliick zu ergreifen”. MS. I. 10. 20: 160. 12 : „Nachdem sie die Kuehen emporge- 
worfen haben, fangen sie sie auf; das Gliick erhalten sie dadurch; dann 
werfen sie sie alle dem Opferveranstalter zu: sie werfen diesem das Gluck 
zu”. Zu der von Eggeling missverstandenen Stelle aus dem &Br. vgl. W. Z. 
K. M. XXVI. 114. 

5. In die beiden hohl an einander gehaltenen Hande auch der 
einen Gatten begehrenden Tochter sollen sie alle die Kuehen werfen \ 
wozu diese die Formel in derselben Weise, wie oben dargetan ist 
(s. Sntra 3), abandert ’. 

1 Diese Handlung stammt aus MS. Oder K. : „Einer Tochter, die einen 
Gatten begehrt, werfen sie sie zu; sie werfen ihr das (eheliche) Gluck zu”. 
2 Sie hat erst auch ihren Kuehen hinauf zu werfen und dabei den Spruch 
zu sagen. 

6. Nach einigen werfen sie die Kuehen in die Hohe und darauf 
dem Opferveranstalter zu nach jedern Umgang 1 . 

1 Nach dieser Auffassung werden also die Handlungen von Sutra 2 
und 4 verquickt. So machen es Baudh., Bhar. und Hir.; der letztgenannte 
Autor lasst nach jedem der beiden ersten Umgange die Kuehen dem Opfer- 
veranstalter, nach dem dritten der Tochter zuwerfen. 

7. Alle die Kuehen werfen sie in einen Korb oder in zwei oder 
in mehrere \ 

1 Einen verordnet das eigne Brahmana (TBr. I. 6. 10. 5), die MS. und 
das K. ; zwei verordnet das !§Br. 

8 . Mit der Formel: ,,Dieses ist dein Anted, o Rudra; den nimm 
entgegen ; mit diesem als Wegzehrung gehe hin fiber die Mtljavat 
Berge hinaus” 1 hftngt er den Korb oder die Korbe an ei n em, zwei 
oder mehreren Baumen 3 . 

1 TS. I. 8. 6. k. 2 Vgl. TBr. l.c.: „Nachdem er sie in einen Korb 
getan hat, hangt er sie auf. Es ist dies, alsob er fur einen, der in die Fremde 
geht, eine Wegzehrung bereitete”, und MS. l.c. 17: „Das Gebirge ist Rudra’s 
Geburtsstatte; von dort mit feindlicher Absicht herabkommend, tdtet er ja 
die Jungen. Durch den ihm zukommenden Anteil fertigt er ihn nach seiner 
eignen Geburtsstatte ab”. 

9. a. Oder aber er wirft die Kuehen in zwei KOrbe, befestigt 
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diese in der Weise eines Schulterjoehes mit einern Seil an den 
beiden Enden eines Holzstiickes and legt sie auf einen trocknen 
Baumstumpf oder auf einen Arneisenhaufen bin *. 

1 So nach SBr. II. 6. 2. 17. 

9. b. Dann sagen alle dreimal die der vorher erw&hnten Formel 
sich anschliessende Formel her: „mil abgespannlem Bogen, mit der 
Keule in der Hand, in ein Fell gekleidet, om l ” , indem sie die Silbe 
om am Ende des Spruches so lange dehnen, bis ihnen der Atem 
ausgeht ’. 

1 TS. I. 8. 6. 1. * So auch die Sutras des Baudh. Bhar. Hir. Vaikh. 

und Laty. V. 3. 12. 

10 . Nachdem der Adhvaryu die St&tte, wo sieh die Kuelien be- 
ftnden, dreimal mit Wasser umgossen hat 1 und alle ohne umzu- 
blicken und stillschweigend zum Vihilra zuruckgekehrt sind x , legen 
sie die Holzseheite in den Ahavanlya mit der Formel: ,,Brennhoiz 
bist du” u. s. w. und bringen dem Feuer stehend ihre Verehrung 
dar mit dem Verse: „Dem Wasser bin ich gefolgt” u. s. w. 

1 Aus TBr. I. 6. 10. 5. Das Folgende ist wohl unter Einfluss von Kath. 
(XXXVI. 14: 81. 15) hinzugefiigt. Obrigens vgl. VIII. 8. 18. b. 

VIII. 19. 

1. Zum Vihara zuruckgekehrt bringt er einen fur Aditi bestimmlen 
in Schmalz gekochten Cam dar 1 , in der schon erorterten Weise’. 

1 Vgl. TBr. I. 6. 10. 5: „Aus dieser Welt begeben sich diejenigen fort, 
die mit den Tryambakakuchen vorgehen ; nachdem er zuruckgekehrt ist, bringt 
er der Aditi einen Caru dar. Aditi ist die Erde; auf der Erde behalten sie 
dadurch festen Fuss”. Diese Isti ist als der eigentliche Schluss des Tryam- 
bakaopfers anzusehen: Kath. XXXVI. 14: 81. 18 lautet : „Keinen festen Fuss 
erhalt derjenige, dessen Opfergabe ohne festen Fuss ist. Die fvir Tryambaka 
bestimmten Opferkuchen haben keinen festen Fuss, da es hierbei weder Vor- 
noch Nachopfer noch SamidhenTverse gibt. Durch die Isti an Aditi (die Erde) 
behklt er festen Fuss”. * Vgl. V. 22. 1 — 5. 

2, 3. Opferlohn ist ein weisses Ross oder ein weisser oder weiss- 
gefleckler Stier l . . 

1 Diesen Opferlohn schreibt das Sbr. II. 6. 3. 9 fur das Sunaslrlya vor. 

4. Die Isti verlkuft ferner nach dem allgemein giiltigen Opferpa- 
radigma. 

5, 6. Wer Sehkraft wiinscht, bringe dem Agni und Visnu einen 
einschtisseligen Opferkuchen dar. Wer priesterliches Ansehen wiinscht, 
einen Caru an Brhaspati. Wer Vieh wiinscht, einen an Indra. Wer 
Nachkommen wiinscht, einen an Sarasvatl. Wer festen Bestand 
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wiinsclit, einen an Ptisan. Je naclidem sein Wunsch ist, bringe er 
einen von diesen Opfern nach der Isti an Aditi dar l . 

1 Diese Vorschriften nur bei Ap. 

7. Die Isti verlauft nach dem allgemein giiltigen Opferparadigina. 

8 . Damit ist die Darstellung des Sakamedhaopfers zu Ende gefiihrt. 

9. a. = VIII. 8. i9. 

9. b. — VIII. 8. 20. 

9. c. Der An tang des dabei herzusagenden Spruches 1 erfahrt die . 
Anderung: ..Welcher Agni auf der Haut (d. h. der Oberflitehe) der 
Erde die Iv ran ter kilrzt, der Herrscher Agni init seiner Glut, Varuna 
mit seinen Gedanken, Indra mit seinen Freunden den Maruts”. Daran 
scliliesst sich an: „Agni (ist) mit seharfer Glut (versehen)” u.s. w. 
wie oben ’. 

1 Also statt des Anfangs von VIII. 4. 2 kommt dieser Vers (TBr. I. 

5. 5. 4). 2 Vgl. VIII. 4. 2. 

d. Das Sunasirlyaopfer. 

VIII. 20. 

1. Zwei, drei oder vier Tage, oder einen halben Monat oder einen 
Monat oder vier Monate danaeh verriclitet er das ^unasirljatertial- 
opfer V 

1 Es ist sehr aufFallend, dass weder Kath. noch MS. in ihren Brah- 
manateilen des SunasTrTya gedenken. 

2. Dessen Ritual ist das des Vai^vadevatertialopfers. 

3. Wenn die Zeit gekotntnen ist, den Reis zur Herstellung der 
Opfergaben auszuschiitten *, scbuttet er denselben aus fur die nAchst- 
folgenden 2 zehn Opfergaben, deren erste der fur Agni bestirmnte 
achtschiisselige Opferkuchen ist *. 

1 Vgl. I. 17. 10. 2 Vgl. Bern. 2 zu VIII. 5. 34. 3 Es sind 

(vgl. TS. I. 8. 7. a) ausser den fiinf regelmassig wiederkehrenden (vgl. VIII. 

2. 3): 1. ein zwfllfschusseliger fur Indra-agni bestimmter Opferkuchen; 2. ein 
Cara fur die AllgOtter; 3. ein zwSlfschiisseliger fur Indra iSunasTra bestimmter 
Opferkuchen; 4. Milch fur Vayu: 5. ein einschusseliger Opferkuchen fur 
Surya. Vgl. auch TBr. I. 7. 1. 1. 

4. Der Ritus zur Erhaltung der fur Vayu bestimmten Milch ist 
wie der der Fruhmelkung l . 

1 Vgl. I. 14. 7-8. 

5. a. Nach einigen 1 utnfassen die Opfergaben beim Sunasirlya : 
die fiinf in jedem Tertialopfer an erster Stelle auftretenden und 
dann (6.) eine fur Vayu bestirmnte Reisbriihe oder fur diese Gotheit 
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bestimmte ungekochte frische Milch, (7.) einen zwolfschiisseligen 
Opferkuchen fur Indra £unaslra und (8.) einen einschusseligen Opfer- 
kuchen fur Sttrya. 

1 Die Mana'vas, Vgl. MS. I. 10. 1 : 141. 3-5. 

5. b. Die Einladungs- und Opferverse fur den Opferkuchen an 
Indra ^unaslra sind: 

,,Opfert dem Indra 4unaslra mit der Kelle unsre Opfergabe; der 
weise Got! soli sie entgegennehmen”. 

„Bringet einmtitig die mit Schmalz versehenen Opfergaben diesem 
mit falben Rossen falirenden Gotte. Indra sunFtslrin, der du durcb 
die Jahreszeiten, durcb das heilige Wort wdchst, nimm du dieses 
Opfer genie an” l . 

1 TBr. II. 5. 8. 2, vgl. Sankh. III. 18. 15. Die Manavas verwenden 
andere Verse (MS. IV. 10. 6 : 158. 6 — 9). Es ist nicht ersichtlich, weshalb 
Ap. es fur nfitig halt nur die Verse ftir dieses Opfer mitzuteilen. 

6. Neun Vor- und neun Nachopfer gibt es hierbei. 

7. Nach einigen fixnf Vor-, drei Nach opfer. 

8. Mit den Monatsnamen: ,,Der Einschleicher {samsarpa) bistdu; 
dem Herrn der Bedrangnis dich” 1 opfert er Sclnnalz liber dem 
dargebrachten einschusseligen Opferkuchen 2 . 

J ) TS. I. 4. 14. c, d. 2 Vgl. VIII. 2. 18, VIII. 7. 2, VIII. 12. 5a. 

9. Bin mit zwolf Rindern bespannter Pflug ist der Opferlohn l . 

1 Nach TS. I. 8. 7. 1. 

10. Oder ein mit sechs Rindern bespannter. 

11. Zwei Kameele, nach einigen 1 . 

1 Vgl. MS. II. 6. 2, Kath. XV. 2. 

12. Oder eines. 

13. Ein weisses Ross oder ein weisser Stier fur den einschusse- 
ligen Opferkuchen l . . 

1 So das $Br. (II. 6. 3. 9). 


VIII. 21. 

1. a. Die Bitte: „Er erbittet sich ein ein Anuvatsara wahrendes 
Wohlsein” fiigt der Hotr in die Wiinsche der ,,guten Worte” ein, 
und zwar unmittelbar vor dem Wunsche: ,,Er erbittet sich die 
himmlische Statte” \ 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 3. 4 und vgl. VIII. 7. 8. a, VIII. 12. 5. d. 

1. b. = VIII. 3. 5. 

1. c. Die Isti verliLuft ferner nach dem allgemein giilligen Opfer- 
paradigma. 

1. d. Damit ist die Behan dlung der Tertialopfer zu Ende gefiihrt. 
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1. e. = VIII. 8. 19. 

I f. VIII. 8. 20. 

1. g. Der Anfang des dabei herzusagenden Spruches 1 erf Ain't die 
Andermig: „Einen Monat gab der Oberherr den Gesehopfen frei. 
Durch diesen braehle er ihnen Grosses: den Sterbliclien das Nicht- 
sterben. — In deinen Nachkomrnen wirst du wiedergeboren ; das 
ist, o Sterblicber, dein Niehtsterben. Durcb welches die Monate, die 
Haibmonate, die Jahreszeiten, die Jahre, durch welches dieser dir, 
o Prajspati, der du der Herrscher bist, (die Haare) kiirzten (?j, durcb 
dieses Brahman (d. h. durcb diese lieilige Formel) ktirze ich diesem 
(die Haare), damit er leben nidge”. Damn schliesst sich an : „Agni 
(ist) mit scbarfer Glut versehen” u. s. w. wie oben 2 . 

1 Also statt des Anfangs von VIII. 4. 2. kommen diese Verse (TBr. I. 
5. 5. 6 — 7), deren Sinn wiederum ratselhaft ist. 2 Vgl. VIII. 4. 2. 

Nachtragliches zu den Tertialopfern. 

2. Nachdem er die Tertialopfer dargebracht hat, verricbtet er ein 
Soma- Oder ein (selbst&ndiges) Tieropfer *. 

1 Und setzt dann nach dieser einmaligen Darbringung die Tertial- 
opfer nicht weiter fort, vgl. Sutra 5. 

3. Er unternimmt, falls er ein Somaopfer zu verrichten gedenkt, 
die Weihe {diha) fur das Somaopfer, wahrend der dem Phslguna- 
vollmond vorangelienden lichten (zunebmenden) Monatsb&lfte \ 

1 Und naturlich muss dann vorher an einem der VIII. 20. 1 angegebenen 
Termine das SunasTrTya erledigt sein. Diese Vorschrift entstammt mit ver- 
andertem Wortlaut dem &Br. (II. 6. 3. 11 — 12). 

4. Der nAchstfolgende Phalgunavollmond komrne nicht ilber ibn, 
ebe er nicht das Somaopfer dargebracht bat l . 

1 Vgl. SBr. 1. c. 

5. So ist die Regel fur einen, der die Tertialopfer nicht fortsetzt. 

VIII. 22. 

6 , 1 . Fin er jedoch, der sie wieder beginnt 1 , verricbtet, nachdem 
er am vierzehnten Tage vor Phalgunavolhnond das Sunaslrljaalige- 
halten hat, am funfzehnten Tage das Vai^vadeva 2 . 

1 Nl. um den fiinfjahrigen Zyklus zu unternehmen, vgl. Sutra 9. 

2 Er halt sich in diesem Falle an die Zeitbestimmung : „nach vier 
Monaten das SunasTrTya” (VIII. 20. 1), welches dann am 14. Tage, am Tage 
vor Phalguna- (ev. Caitra-) vollmond stattzufinden hat, vgl. SBr. 1. c. 13. 

2. Das Vai^vadeva (nicbt aueh die anderen Tertialopfer) verrichte 
einer, der viele Kiihe zu besitzen wtinscht in der Jahreszeit, in 
welcher seine Ktihe am meislen Milch lietern l . 



64 


Achtes Buch 


VIII. 22. 3 — 


1 Dass die Tertialopfer nicht notwendig an die drei Jahreszeiten 
(Fruhling, Regenzeit, Herbst) gebunden sind, lehren auch Kath. (XXXVI. 2 : 
69. 21) und MS. (I. 10. 7 am Ende) : „Wenn er es (nl. das Vaisvadeva) im 
Fruhling verrichtet, . . . wenn er es in der Regenzeit verrichtet . . .”. 

3. Bloss dieses (das Vaisvadeva) verrichte, vver Nachkommen oder 
wer Vieh wtinscht l . 

1 Aus Kath. XXXVI. 3 : 70. 13. 

4. Die (Tberlieferung einiger 1 lautet: „Wer Vieh wtinscht, ver- 
richte an der Stelle der anderen K no tentage 3 das Vaisvadeva so 
lange, bis er tausend Stuck Rinder erworben hat; darauf* verrichte 
er die anderen Tertialopfer jedes zu seiner Zeit. 

3 Offenbar sind die Kathas und Manavas gemeint : K. XXXVI. 3 : 70. 
IS, MS. I. 10. 7 : 148. 20. s ) D. h. an den fur die anderen Caturmasyas 
bestimmten Knotentagen. 

5. Das ^unaslrlya verrichte (bloss), wer die Oberherrsehaft iiber 
ein Dorf wtinscht, wenn das Regenwasser fallt \ 

1 Die Quelle dieser Vorschrift und der folgenden Vorschriften (auch 
bei Hir.) ist unbekannt. 

6. In diesem Falle nimmt er, nachdem er sich in der Nahe eines 
durch Regen entstandenen Teiches angesiedelt hat, alles Wasser, das 
er zur Feier branch!, aus demselben. 

7. Bloss dieses (&masMya, nicht auch die anderen Tertialopfer) 
verrichte, wer Nachkommen, wer Vieh, wer Gedeihen, wer priester- 
liches Ansehen oder wer Nahrung wiinscht. 

8 . Die Monate berechnet er bei den Tertialopfern nach den Kno- 
tenpunkten (d. h. nach den Voll- und Neumondstagen) V 

1 Wenn es also z. B. heisst: „Vier Monate spater” (z. B. VIII. 5. 1), so 
wird damit gemeint: „am neunten Parvan von dem und dem Zeitpunkt an.” 
Es sind also Mondmonate, nicht Sonnenmonate gemeint. 

9. Jetzt werden wir die ein funfjahriges Gauzes bildenden Ter- 
tialopfer behandeln. 

10. 11. Nachdem er drei Jahre hinter einander die Tertialopfer 
verrichtet hat, verrichte er sie wahrend eines Monats nicht; wenn 
er sie dann zwei weitere Jahre dargebracht hat, hort er auf. Wenn 
er sie jedoch am Caitravollmond 1 anfangt, bring! er sie zwei Jahre 
lang dar, verrichtet sie dann wahrend eines Monats nicht, und 
hort auf, nachdem er sie drei weitere Jahre dargebracht hat \ 

1 Vgl. VIII. 1. 2. 3 ) Die Vorschrift ist mir nicht ganz deutlich. 

Soviel scheint indessen sicher zu sein, dass statt rtun (irln rtun samvatsaran 
istva) rjun zu lesen ist, wenn auch die HSS. und die Ausgabe des Bhar. 
und Hir. ebenfalls rtun bieten. Mit unserer Stelle muss der oben, in der 
Bern, zu VIII. 4. 12, 13. a aus der MS. und dem K. zitierte Passus, wo rjun 
gelesen wird, irgendwie zusammenhangen, und auch Rudradatta’s Umschrei- 
bung avikrtan weist auf rjUn , nicht auf rtun. Die Absicht scheint zu sein, 
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dass, wenn man mit dem Phalgunavollmond anfangt, die Caturmasyas drei 
Jahre lang ohne jede Anderung oder Unterbrechung dargebracht werden, 
dass aber am Anfang des vierten Jahres ein Monat ubersprungen wird, d. h. 
dass weder am Anfang dieses Monats das Vaisvadeva gehalten wird, noch 
wahrend dieses Monats die Observanzen eingehalten werden (vgl. VIII. 4. 4) ; 
dann fallt das Vaisvadeva auf den folgenden Monat. 

12. \tzt die ein fun fzehnj&hriges (und ein nocli langeres) Ganzes 
bildenden Tertialopfer. 

13, 14. Dieselben (in Sutras 10 und 11 beschciebenen Feiern) 
wiederhole er zweimal (sodass er sie funfzelin Jahre lang feiert) 
oder dreimal (zwanzig Jahre lang) oder eine unbegrenzte Anzahl 
von Malen. 

15. Es wird ja (in einem Brahmana) gelehrt: ,,Tn jedem Zeitraum von 
drei Jahren verrichtet er einen Monat lang kein Tertialopfer” 
und auf dieser Aussage bernht die Vorschrift der Wiederbolung *. 

1 Und zwar besonders auf den Worten: „in jedem Zeitraum von 
drei Jahren” (trisu trisu). Die Brahmanastelle, die Ap. im Auge hat, ist, wie 
es scheint, nicht auf uns gekommen. 

16. Bei den ein fiinfjahriges Ganzes bildenden Tertialopfern soil 
die das Opfer an Vai^vanara und Parjanya umfassende Eingangsisti 1 
und das Hersagen der Fiinfhotrforrael 1 und die Spende mit der- 
selben nicht wiederholt werden, 

1 Vgl. VIII. 1. 3. 

17. 18. da nur ein Anfang gemacht werden soil, wie es ja eine 
Eingangsisti ist. 


Neuntes Buch. 

Die Gutmachungen. 

Das neunte Buch behandelt die Praya^ci ttas, die Siihnungen 
oder besser ,,die Gutmachungen”, d. h. diejenigen Spenden, die eine 
Storung im normalen Verlauf des Zeremoniells gut machen sollen. 
Wahrend nach einigen Quellen (Man. £rs. II. I. 1, ^ftilkh. srs. III. 
21. 1) diese Spenden auf Recbnung des Brahman kommen, ist 
nach den Taittirlyasehtden der Adhvaryu der Verrichter. Nach 
einigen einleitenden Bestimmungen (IX. i. 1 — 7) behandelt Ap. die 
bei den Istis (IX. 1. 8 — 16), und darauf die beim Tieropfer (IX. 
16 — 20) vorkommenden Gutmachungen. 

IX. 1. 

1. Die auf die heilige Uberlieferung ( sruti ) sich beziehende Gut- 
machung wird angeordnet (d. h. gilt) bei Verstoss gegen die Regel. 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B5 
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2. Wenn in dieser Uherlieferung* mehrere Siihnevorschriflen in 
Bezug auf dieselbe Verfehlung angegeben werden, so sollen diese 
gehauft werden (d. h. nicht nur die eine, sondern alle sollen ver- 
ricbtet werden), weil das Mofiv der Handlung verschieden ist \ 

1 Rudradatta erwahnt als Beispiel die beiden Istis (TS. II. 2. 2. 1 und 
II. 2. 5. 4) an Agni pathikrt und die an Vaisvanara, welche beide fiir den 
Ahitagni gelten, der entweder das Voll- oder das Neumondsopfer unterlassen 
hat. Das Motiv, der Zweck, der ersten Isti ist, dass er von Agni wieder auf 
den richtigen, yon ihm verlassenen Pfad zuruckgefiihrt wird, das der zweiten, 
dass er zum Himmelsraum gelangt. 

3. Die Gutraachung bestebt in dem Flustern eines oder mehrerer 
Spriiche, in der Darbringung einer Opferspende und (d. h. oder) 
in der Verrichtung einer vollslftndigen lsti. 

4. Die zur Gutraachung unternommenen Handlungen bezwecken 
die Verfehlung zu beseitigen. 

5. Sie sind unmittelbar nach der Verfehlung zu verrichten l . 

1 Und nicht erst nach Beendigung der ganzen Handlung, in welcher 
die Verfehlung aufgetreten war, vgl. &ankh. III. 19. 7: „Die Gutmachung ist 
unmittelbar nach der Verfehlung zu verrichten, denn wenn die Verfehlung 
nicht erst beseitigt ist, kann die folgende Handlung nicht (richtig) vor sich 
gehen”. 

6. Wenn die Verfehlung zunichte geraacht ist, flndet die ganze 
Handlung wieder statt \ 

3 D. h. die Handlung wird wieder aufgenommen und zu Ende gefiihrt. 
So ist punar docli wohl zu begreifen; der Satz kann nicht besagen, dass die 
ganze Handlung von neuem zu verrichten ist, vgl. Sutra 7. 

7. Sie wird nicht von neuem verrichtet, ausser wenn dies aus- 
drticklich vorgeschrieben wird l . 

1 So z. B. IX 2. 4, IX. 15. 15. 

8. Wenn jemand, nachdem er Brennholz zu den Feuern hinzu- 
gelegt hat, auszuziehen vorhat, so bringe er eine Spende im Aha- 
vanlya dar 1 mil dem Verse: ,,Dir, o Agni, vorztiglichster Angiras, 
fiigen sich alle diese gu ten Wohnungen (der Ansiedler) gesondert, 
zur (Erfullung) ill res Wunsches M 5 . 

1 Die Vorschrift griindet sich auf dem Brahmana (TBr. III. 7, 1. 1): 
„Wer die Observanz begeht, nachdem er Brennholz zu den Feuern hinzu- 
gelegt hat (nach I. 1. 2), lasst alle seine Wiinsche in das Feuer hineintreten. 
Wenn er nun, ohne die Isti (welche er schon eingeleitet hat) dargebracht zu 
haben, auszdge, so wurden seine Wiinsche, die ihm die Erfiillung verweigern, 
nicht hinter ihm her folgen, und er wurde seines Ansehens und seiner Kraft 
beraubt werden. Er bringe eine Spende dar mit dem Verse: „Dir, o Agni”, 
u. s. w. Dadurch bringt er (d. h. Agni) die Wiinsche in ihn (d. h. gewahrt ihm 
deren Erfullung); die Wiinsche, ihm die Erfullung zusagend, folgen hinter 
ihm her: er wird angesehen und kraftvoll”. Man beachte den Wortlaut des 
Spruches: „fiigen sich dem Wunsche” (kamaya yemire). Dass Ap, seine 
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Vorschrift unmittelbar dem Brahtnana entnimmt, beweist der Optativ juhuyat. 
3 TS. I. 3. 14. g. 

9, 10. Nachdem er seine Feuer jedes fur sich in den Feuerbohrer 
hat hinabsteigen Jassen l , ziehe er aus, und fillire die Ist.i an dem 
Orte, wo er einzieht, zu Ende. 

1 Nach dem Ritual von VI. 28. 8 fgg. 

11. Wenn der Ahavanlya desjenigen erlischt, welcher w&hrend 
einer Isti das Brennholz dazn nachgelegt hat, so fiihre er einen 
anderen Ahavanlya nach vorne mit deni Verse: ,,Agni jatavedas 
hat als erster den Anfang der Morgenrote erschaut, erschaut, die 
Tage, erschaut aucli vielfach die Strahlen der Sonne ; filler Erde 
und Himmel hat er sich ausgebreitet” ’, brings mit dem Worte 
Bhnh stehend ihm seine Verehrung dar, opfere als Allsubnspende 
einen vollen Sruva mit dem Verse: „Wer, mit Opfergabe versehen, 
den Agni zum Grottermahle Ihdt, dem sei, o Lauterer, gn&dig, 
svaha” 2 und bringe mit der Juhti eine Butterspende dar mit dem 
Verse: „Hier schritt Visnu aus... (II. 6. 1)... beschiittete” 8 . 

1 TS. IV. 1. 2. k. 3 RS. I. 12. 9. s Die Darstellung des Ap. ist 
mit den Versen erweitert aus TBr. III. 7. 1. 2 — 3: „Wenn einer, nachdem er 
das Brennholz zu den Feuern hinzugelegt hat, die Observanz unternimmt, 
so ist dies die Kontinuitat des Opfers. Wenn nun dieser (nl. der Ah.) erlischt, 
so ist das eine Unterbrechung des Opfers. Er bringe ihn von neuem vor- 
warts und bringe ihm stehend im Geiste seine Verehrung dar. Prajapati ist 
der Geist, das Opfer ist prajapatiartig ; durch den Geist (s. v. a. im Geiste) 
stellt er die Kontinuitat des Opfers wieder dar. Er sagt: Bhuh. Prajapati ist 
ja tiichtig (bhuta) ; so kommt er zu Wohlstand (bhuti)”, 

12. Nach einigen Austere er bloss den zuletzl erwhlmten Vers 
und bringe nicht eine Spende mit ihm dar. 

13. Im Geiste Austere er (nl. der Opferveranstalter) dann die 
Formel, welche zur Ubernahme der Observanz dient. '. 

1 Vgl. IV. 3. 2. 

14. Erlischt irgend ein anderes der sakralen Feuer, so finde das- 
selbe Ritual statt, mit Ausnahme vom Vorwartsfuhren. 

15. Den Gftrhapatya erlange er von neuem durch Feuerbohrung 

1 Und behandle ihn dann nach Sutra 11 unter Beriicksichtigung von S. 14. 

16. Den erloschenen Daksinagni hole er von neuem daher, woher 
er entnommen war l . 

1 Sei es, dass dieses Feuer einem ungeweihten Feuer entnommen, 
oder durch Bohrung hergestellt (vgl. V. 13. 8 zu Anf.), oder anderswoher 
geholt war (vgl. V. 14. 1, 3). 

17. Wenn das Feuer desjenigen, der seine sakralen Feuer ge- 
griindet hat und diese pAegt, innerhalb der Entfernung eines Daniya- 
wurfes von der Feuerstatte hinabfallt 1 , so umschreite er das hinab- 

B 5* 
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gefallene Feuer dreimal mit Zukehmng der rechten Seite mit dem 
Verse: „Heramgeschritten am die Upfergaben ist Agni . . (wie VII. 
15. 2) . . . verieihend” und sammle es (d. h. lege es wieder auf die 
Feuerst&tte) mit dem Verse: ,, flier ist eines fur dich; weiter weg 
ist eines fur dich; lege dich nieder mit dem dr it ten Lichte. Sei 
lieb dem KOrper beim Niederlegen in dem den Gbttern willkomme- 
nen hochsfen Geburtsort” *. 

1 apaksayati nach BR. „verloscht”. Ich bin den Kommentatoren gefolgt, 
die einstimmig erlautern: ayatanad apagacchati. Asv. Ill, 10. 9 hat dafiir 
avadipyate. 2 TBr. I. 7. 1. 3 — 4. 

18. Wenn es in gross erer Entfernung als einen f^amyEwurf 
hinabfallt, so gehe er hinter ihm her und siedle sich an dem Orte, 
wo das Feuer hinabgefallen ist, an 1 . 

1 Bern, zu Sutra 17 und 18. Das Brahmana (TBr. III. 7. 1. 2 — 4) zu 
diesem Ritual lautet: „Ein Ahitagni, dessen Feuer hinabfallt ( apaksayati ), 
geht seines Mutes und seiner Kraft verlustig. Wenn es hinabfallt in einer so 
grossen Entfernung, als er durch den Wurf der Sarny a erreicht, so sammle 
er es mit dem Verse: „Hier ist eines fur dich” u. s. w. Asv. III. 10. 9: 
„Wenn der AhavanTya innerhalb der Entfernung eines Samyawurfes nieder- 
brennt (avadipyamana), so tue er es zusammen mit dem Verse: „Hier ist 
eines fur dich” u.s. w.; wenn es diese Entfernung iiberschreitet, so habe 
eine Isti statt”. Wahrsclieinlich hat man sich den Sachverhalt so zu denken : 
Wenn ein Ahitagni mit seinen Feuern auszieht (nach VI. 28) und dann, 
ehe er die Entfernung eines Samyawurfes zuriickgelegt hat, das Feuer vom 
Feuerkarren hinabfallt, so soli das in Sutra 17 dargelegte Ritual stattfinden; 
darauf darf er seine Reise fortsetzen. Wenn dasselbe jedoch in weiterer als 
Samyawurfentfernung stattfindet, so soli das in Sutra 18 und flg. Vorge- 
schriebene ausgefiihrt werden. 

19. Hier (d. h. an dem Orte, wo dieses Ereignis stattgefunden 
hat) bringe er dem Agni Wegbereiter einen achtschiisseligen Opfer- 
kuehen dar \ 

1 Und zwar nach dem Ritual von TS. II. 2. 2.1, vgl. Verf., Altindische 
Zauberei, die Wunschopfer, n°. 66. — Die Vorschrift, dass hier eine Isti an 
Pathikrt stattfindet, wird nicht im TBr. gefunden, sondern ist der MS. (I. 8. 9: 
129. 10) entnommen : „Wessen Feuer hinabfallt ( apaksayet )> der bringe, 
nachdem er an dem Orte, wo er es erreicht, Brennholz hinzugelegt und sich 
(zum Opfer hier) angesiedelt hat, das Agnihotra dar. Das Feuer, welches 
hinabfallt ( apaksUyet % geht hin; er nimmt es wieder in seinen Besitz von 
der Stelle, wo er es erreicht. Wessen Feuer hinabfallt, der bringe dem Agni 
pathikrt einen achtschiisseligen Opferkuchen dar. Denn derjenige, dessen 
Feuer hinabfallt, gerat ausserhalb des Weges. Agni nun ist der Wegbereiter 
der Gutter; diesem naht er mit seinem Anteil und er bringt ihn auf den 
Weg zurtick. Ein Zugochs ist der Opferlohn (bei dieser Isti), denn dieser 
fiihrt auf den Weg”. 

20. Die dazu benotigte Opferstreu entnehme er der N&he des 
W eges. 
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21. a. Ein Zngochs ist der Opferlohn \ 

1 So nach TS. 1. c. und MS. (vgl. Bern, zu Sutra 19). So auch Asv. 
III. 10. 12. 

21. b. Die Isti verlauft nach dem allgemein gilltigen Opferparadigma. 

22. Am folgenden Morgen kehrt er mit seinen Feuern heimwarts 
und siedelt sich wieder bier an l . 

1 Diese dem Ap. (und Bhar., Hir.) eigentiimliche Vorschrift gilt nur 
fur den Fall, dass das Feuer in weiterer als Sarny awurfentfernung hinabge- 
fallen ist. Daraus scheint man folgern zu miissen, dass dieses Ereignis ein 
so schlimmes ist, - dass er sein Vorhaben, sich anderswo anzusiedeln, auf- 
geben muss. 

23. Wenn die Kalber, nach dem sie von den M utter kiilien weg- 
getrieben sind zur (Erhaltung der) Opfergabe (nl. der fur das Neu- 
mondsopfer bestimmten SamnEyyamilch), dennoch bei den Mutter- 
kuhen saugen, so bringe er statt der Milch eine fiir Vayu bestimmte 
Reisbriihe dar. 

24. Dann bringe er die Nacht in der Nahe des Feuers zu, 
naclidem er die Kalber fiir die abermalige Opfergabe (d. h. um die 
Milch fiir ein abermaliges Neumondsopfer zu bekoinmen) wegge- 
trieben hat l . 

1 Bern, zu Sutra 23 und 24. In diesem Faile soli also das Neumonds- 
opfer einen Tag spater stattfinden. Die Darstellung griindet sich auf dem 
Brahmana (TBr. III. 7. 1. 4—6): „Die Milch dringt fiir denjenigen in die Krauter, 
in die Ktihe ein, zur Erhaltung von dessen Milch die Kalber (zwar) wegge- 
trieben sind, (aber dennoch) bei den Ktihen saugen. Wenn er diese Kiihe 
melkte, so wiirde er eine verbrauchte Opfergabe darbringen. Wenn er sie 
nicht melkte, so wOrde er einen Abschnitt des Opfers iibergehen. Er bringe 
eine dem Vayu gewidmete Reisbriihe dar; Vayu ist der Geber der Milch 
(der Verfasser des Brahmana denkt hier wahrscheinlich an das Yajus TS. 

I. 1. l.b, vgl. oben I. 2. 2), dieser verschafft ihm die Milch. Die Krauter 
sind Milch (Saft), Milch ist die Milch : durch die Milch (d. h. die aus Krautern 
bestehende Reisbriihe) erh&lt er die Milch. Dann aber treibe er die K&lber 
fiir die abermalige Opfergabe weg”. 

25. Wesson abends gemolkene Opfergabe (d. h. die fur das Sam- 
nayya bestimmte Milch) zu Schaden kommt, der schutte Reis fiir 
einen Opferkuchen an Indra aus 1 und bringe die Nacht in der 
Nahe des Feuers zu. 

1 Dieser wird die „Abendmelkung” am folgenden Tage ersetzen. 

26. Die am folgenden Morgen gemolkene Milch koche er gar l . 

1 Hier gilt also das gewbhnliche Ritual. 

27. Die andere Milch werde durch den fiir Indra bestimmten 
Opferkuchen ersetzt. 

28. Er gehe mit diesem Opferkuchen vor (d. h. er opfere von 
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ihm), indem er davon zugleich mit der morgens gemolkenen Milch 
die zur Darbringung benotigten Teile „abschneidet” \ 

1 Vgl. IL 20. 4. — Bern, zu Sutra 25 — 28, vgl. TBr. III. 7. 1. 6 — 7: 
„Eine Gruppe von den zwei Arten von Gottern, nl. diejenigen, die abends 
zur Wohnung des Opferveranstalters kommen, werden von demjenigen um 
ihren Anteil gebracht, dessen abends gemolkene Milch zu Schaden kommt. 
Er schiitte fiir Indra Reis aus und bringe dann die Nacht zu. Die Kr&uter 
sind Milch (Saft). Er hat dadurch die Hand auf die Milch gelegt und bringt 
so die Nacht zu (d. h. er hat also doch eine Art Milch bekommen, da die 
Krauter, der Reis, Milch sind!). Die am Morgen gemolkene Milch koche er 
gar; die andere Milch werde durch den Indrakuchen ersetzt”. 

29. Dieselbe Gutmachung gilt, weim die morgens gemolkene Milch 
zu Schaden kommt \ 

1 In diesem Falle wird die Mo rg en melkung (pratardoha) durch den 
Indrakuchen ersetzt. Dieses nicht im Brahmana behandelte Prayascitta ergibt 
sich aber von selbst aus dem vorhergehenden. 

30. Er gelie mit diesem Opferkuehen vor (d. h. opfere von ihm), 
nachdem er zugleich mit der abends gemolkenen Milch „abgeschnit- 
ten” hat. 

31. Wessen beide Milcharten (die abends und die morgens gemol- 
kene, fur das SamnUjja bestimmte Milch) zu Schaden kommen, der 
schiitte Reis aus fur einen achtschtisseligen Agnikucben und einen 
fiir Indra bestimmten Reisbrei von fiinf Saravas. 

32. Dem Agni bringe er den Opferkuehen, dem Indra den Reis- 
brei dar \ 

1 D. h. zu dem Zeitpunkte, wo sonst das Samnayya dargebracht wird. 

33. Oder er opfere den beiden Gottheiten von dem Reisbrei l . 

* 1 Nachdem er dennoch vorher den Reisbrei fiir Indra ausgeschiittet, 

d. h. dem Indra geweiht hat. In diesem Falle fallt der Agnikuchen fort. 

34. = 24 \ 

1 Sutras 31 — 34 griinden sich auf TBr. III. 7. 1. 7. Die Alternative in 
Sutra 33 ist die Folge einer Zweideutigkeit im Brahmana, wo es nur heisst: 
„Er verehre den Agni zuerst von den Gottheiten*’ u. s. w. 


IX. 2. 

1. Wessen Gattin am Tage der Observanz 1 (weil sie ihre Periode 
hat) nicht beriihrt werden darf, der verrichte die Opfer, indem er 
sie davon feme halt. 

1 D. h. am Tage, welcher dem Feiertage vorangeht. 

2. Westlich von (d. h. h in ter) der Yedi oder innerhalb derselben 
breite er das Band mit den Strftngen in nOrdlicher (und der Schlinge 
in sudlicher) Richtung \ 

1 Vermutlich ist (so Rudradatta) das Jochband gemeint, mit welchem 
sonst die Gattin umgurtet wird (II. 5. 4). 
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3. Wenn sie dreifagig 1 ist, so rufe er sie zur Zeit der Beiwohnung 
zu sich mit dem Verse 5 * * : „Dieser bin ich, jene hist du; der Himmel 
bin ich, die Erde bist do; das S&man bin ieh, der Vers hist du*; 
komm’, wir beide wollen uns vereinigen, wir wollen unsren Samen 
zusammentun um ein marmliches Kind, einen Sobn (zu erzeugen) 
und Wohlstand, gute Naehkommenschaft, tiiehtige Mftnnerschaft 
zu erwerben” \ 

1 D. h. wenn drei Tage nach dem Eintritt der Menstruation verfiossen 
sind. 2 Dies ist die aus dem Grhyaritual bekannte Formei. 8 Die 

Ek ist ja die Yoni, die Geburtsstatte des Saman. 1 Apastamba’s Dar- 
stellung ist auch hier aus dem Brahmana erweitert (TBr. III. 7. 1. 9): „Die 
Halfte des Opfers desjenigen geht yerloren, dessen Gattin am Tage der 
Observanz unberiihrbar ist. Sie feme haltend verrichte er die Opfer. Er 
bringt (jedoch) die ganze Isti dar. (Daher) rufe er, nachdem er die Isti dar- 
gebracht hat, sie zu sich mit dem Verse: „Jener bin ich’* u. s. w. Zu der 
Halfte ruft er sie (dadurch) heran*’ (sodass das Opfer schliesslich wieder 
ganz wird). 

4. Wessen Agnihotramilch oder Samnsyjamilch beim Kochen 
iiberfliesst, der begebe sich in nOrdlicher Richtung aus dem Opfer- 
platze liinaus, ritze einen Arneisenhaufen auf, und giesse die Milch 
in den Arneisenhaufen mit dem an Prajapati geriehteten Verse: 
,,PrajEpati, kein anderer als du. . . (vgl. 1. 10. 8) . . . verfiigen” ; darauf 
bringt er dem Arneisenhaufen mit dem Worte Bhuh slehend seine 
Verehrimg dar, melke eine and ere Kuh und opfere die so erhaliene 
Agnihotramilch. Wenn es die SamuEyyamilch ist, die uberfliesst, 
so stelle er ein anderes SamnEyya dar 1 . 

1 Im Brahmana (TBr. III. 7. 2. 1 — 2) ist nur vom Agnihotra die Rede: 
„Wenn er iibergekochte Milch opferte, so wiirde der Opferveranstalter seiner 
Nachkommenschaft und seines Viehes verlustig werden ; wenn er (diese Milch) 
auf eine Stelle ausgOsse, welche nicht dazu geeignet ist, so wiirde er ohne 
festen Grand (d. h. ohne Wohnung) sein. Er giesse sie mit einem an Praja- 
pati gerichteten Verse in einen Arneisenhaufen aus. Der Arneisenhaufen ist 
prajapatiartig (weil er das Ohr der Erde, und Prajapati die Erde ist, TS. V. 
1. 2. 5), und das Opfer ist Prajapati. So gibt er dem Opfer festen Stand in 
Prajapati**. — Zum Schlusse des Sutra vgl. Bhar. : yady u vai samnayyam 
uttarasmai havise vatsan apakrtyopavaset. 

5. Wenn ein Wurm (oder ein Insekt) in die Agnihotra- oder 

SaipnEyyamilch hineinfallt, so giesse er dieselbe vermittelst eines 

mittleren 1 oder aussersten PalE^ablattes innerhalb der Umlegeholzer 

aus mit dem an Erde und Himmel gerichteten Verse: ,,Der grosse 
Hummel und die grosse Erde sollen dieses unser Opfer misehen 
(d. h. geschmackvoll zubereiten); sie sollen uns hinttberftthren durch 
die StutzuI]gen ,, *. Dann melke er eine andere Kuh und opfere die 
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so erhaltene Agnihofratnilch. Wenn es sich am das Samnayya han- 
delt, so stelle er ein anderes Samnayya dar 

1 Nur dieses verordnet das Brahmana. — Vgl. iibrigens Bern. 2 zu 
VIII. 17. 12. s TS. III. 3. 10. h. 3 Zum Ganzen vgl. TBr. III. 7. 2. 
2 — 3, welche Stelle nichts Neues lehrt. 

6 . Auf wessen Agnihotrainileh (nachdem dieselbe in den Opfer- 
lbffel gegossen ist) Regen herabfallt, der bringe 1 dieselbe dar 1 mit 
dem Verse: ,,Mitra, Bescheid wissend, bringt die Menschen in gute 
Or d ruing, Mitra stiitzl.. (u. s. w. wie oben VI. 26. 7, aberamEnde: 
„bringet dar” statt ,,m6gen wir bringen”). Nachdem er dies ver- 
richtet hat, naelke er eine andere Kuh mid verrichte mit dieser 
Milch von nenem das Agnihotra *. 

1 Ich vermute, dass im Texte hinter juhoteti ein juhuyat ausgefallen 
ist. 3 Vgl/ TBr. III. 7. 2. 3 — 4: „Wenn er beregnete Milch opferte, so 
wiirde eine Deformation an seinem Kfirper entstehen : er wiirde aussatzig 
werden oder an Hamorrho'iden leiden. Wenn er zuruckkehrte (nl. zum Gar- 
hapatya, um andere Milch zu schopfen, vgl. pratiparetya SBr. XII. 4. 2. 7), 
so wiirde er das Opfer unterbrechen. Da opfere er mit dem Verse: „Mitra” 
u. s. w. Nachdem er dies verrichtet hat, melke er eine andere Kuh und opfere 
■von neuem”. 

7. Wenn, nach der Darbringung des ersten Agnihotramilchopfer- 
gusses der zweite Guss verscbiittet wird, oder wenn er den zweiten 
G-uss liber dem ' ersten giesst \ so lege er mit dem an den Baum 
gerichteten Verse: ,,Wo du, o Baum, die geheimen Wesensarten der 
Gbtter weisst, dorthin bringe die Optergaben” ein Scheit, in den 
Ahavanlya, bringe darauf ohne Spruch den zweiten Opferguss dar, 
melke eine andere Kuh und verrichte mit dieser Milch von neuem 
das Agnihotra 5 . 

1 Was nach VI. 10. 11. d verboten ist. 3 Alles stimmt genau zu 

TBr. III. 7. 2. 4—5: durch den Baum (d, h. das Scheit) stiitzt er die 

beiden Opfergiisse, den nicht zu Schaden gekommenen und den zu Schaden 
gekommenen”. 

8. Wenn, nach der Darbringung des ersten Agnihotramilchopfer- 
gusses der Ahavanlya erlischt, so opfere er, die Formel: „Agni im 
Holze, im Holze Agni” 1 sprechend, den zweiten Guss iiber dem 
nachstliegenden 5 Holzspan oder iiber einem ins Feuer gelegten 
Stiickchen Gold 

1 Die Formel noch bei Bhar. (wo: agnir darau darav agnir agai 
svSha), Hir. Vaikh. Man. 2 Dber dem aussersten, nach Bhar. (antame). 

3 Die Vorschrift beruht auf SBr. XII. 4. 3. 1. Aus dem Wortlaut (darau darav 
agnir iti vadan, SBr.) darf man folgern, dass die Worte, welche von Ap. 
als Yajus aufgefasst werden, nicht Mantra sind. 


9. Wenn vor den Voropfern die gliihende Kohle (auf welcher die- 
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selben dargebracht sind) aus den UmlegehOlzern hinausfallt, so lege 
er den Stiel des Sruva daruber mit den Forrneln: ,,Ersticke nicbt; 
nicht soli das Opfer ersticken ; nicht soli der Opferveranstalter er- 
sticken. Verbeugung sei dir, o Rudra, wenn du herankommst, Ver- 
beugang dir, wenn du dieh entfernest, Yerbeugung dir, wo dicb 
dicb hinsetzest”. parauf lasse er, wenn die Kohle in ostlicher Rich- 
tung binabgefallen ist, die Formel folgen: , .Schade nicht deni Adh- 
varyu, schade nicht dem Opferveranstalter”, wenn in siidlicher 
Richtung: ,, Schade nicht dem Brahman, schade nicht dem Opfer- 
veranstalter”, wenn in westlicher Richtung : ,, Schade nicht dem 
Hotr, schade nicht. der Herrin des Hauses, schade nicht dem Opfer- 
veranstalter”, wenn in nOrdlicher Richtung: „Schade nicht dem 
Agnldhra, schade nicht den Kiihen, schade nicht dem Opferveran- 
stalter”. 

10. Dann ergreift er die Kohle mit dem Halbverse : „Ich ergreife 1 
das Opfer aus dem Schoss der Nirrti und ubergebe es den Gottern, 

1 Ich lese : aham . . . dade, obschon die Korruptel dadhe sehr alt sein 
muss. Der Vers steht Asv. I. 12. 36. 

IX. 3. 

1. und wirft sie in das Feuer zuriick mit dem Verse: „Der 
tausendhornige Stier Jatavedas, dessen Riicken die Stomas sind, der 
mit Schmalz versehene, der ansehnliche, soli uns nicht schaden, 
wenn (auch) beschimpft, damit wir dich nicht verlassen. Verleihe 
uns Rinder- und Mannergedeihen” *. 

1 Dem in verdorbener Fassung iiberlieferten Verse kommt der Text 
des Kath. am nachsten. 

2. Oder er beopfere sie mit dem Verse, nachdem er sie ins 
Feuer zuriickgeworfen hat \ 

1 Bern, zu IX. 2. 9—3.2. Die Darstellung des Brahmana (TBr. III. 7. 
2. 5—7) ist von Ap. mit dem Ritual des Asv. (I. 12. 36) erweitert. Das Brah- 
mana lautet: „Wenn vor den Voropfern eine Kohle in Ostlicher Richtung 
hinausfallt, so wiirde dem Adhvaryu und dem Yajamana BOses bevorstehen, 
wenn in siidlicher Richtung, dem Brahman und dem Yajamana (welche beide 
ja siidlich vom Ah. ihren Sitz haben), wenn in westlicher Richtung dem 
Hotr, der Gattin (welche ja hinter dem Garh. sitzt) und dem Yajamana, wenn 
in nOrdlicher Richtung, dem AgnTdh, den Kiihen und dem Yajamana. Wenn 
er sie beopferte, so wiirde Rudra sein Vieh tOten: wenn nicht, so wiirde 
sie (die Kohle) unbeschwichtigt fortgeworfen sein. Er bedecke sie mit dem 
Stiel des Sruva mit den Formeln : „Ersticke nicht u. s. w. und werfe die 
Kohle, von welcher Seite sie hinausfallt, zuriick, mit dem Verse: „Der 
tausendhornige” u. s. w. 

3. Wenn die Zeit zur Feuerbohrung gekommen ist 1 und das 
Feuer dabei sich nicht zeigt, so bringe er das Agnihotra dar, nach- 
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dem er irgend ein Feuer, welches er in der N& he erblickt, herbei- 
geholt hat (und daraus den Ahavanlya entnommen hat). • 

1 Wahrend der Yajamana auf der Reise ist; die Bestimmung bezieht 
sich auf die YL 28. 13 beschriebenen Umstande. 

4. Darauf bohre er wieder Feuer, wenn er keine Eile hat \ 

1 D. h. wenn er Zeit genug dazu hat; vgl. IX. 9. 8. 

5, 6. Wenn er keines anderen Feu era habhaft wird, so opfere er 
das Agnihotra in dem rechten Ohre einer Ziege. Nachher esse er 
aber kein Ziegenfleisch. 

7, 8. Wenn er keiner Ziege habhaft wird, so opfere er es in der 
rechten Hand eines Brahmanen. Er halte dann aber keinen Brah- 
manen aus seiner Wohnung entfernt (sondern bewirte jeden Brahmanen, 
der zu ihm komrnt). 

9, 10. Wenn er keines Brahmanen habhaft wird, so opfere er es 
iiber einern Darbhabuschel. Er sitze dann aber nicht auf Darbhagrasern. 

11 — 14. Wenn er keiner Darbhagraser habhaft wird, so soil es 
im Wasser geopfert werden. Er iibe dann aber in Bezng auf das 
Wasser, ob dieses oder jenes Wasser zum Gebrauch geeignet sei 
oder nicht, keine Kritik. Sogar von einer Person, von der man son st 
nichts zur Speise an ni mint, nehme er wahrend dieses Jahres das 
Wasser entgegen. Er wasche sich dann aber die Fiisse nicht mit 
Wasser. 

15. Diese Observanzen gelten nach A^marathj^a fur ein Jahr 
(nachdem er in einer dieser Weisen zum ersten Male das Agnihotra 
dargebracht hat), nach Alekhana gelten sie lebenslang. 

16. Nach Verlauf eines Jahres bringe er dem Agni, Herrn der 
Observanzen, einen achtschltsseligen Opferkuchen dar \ 

1 Bern, zu Sutras 3 — 16. Alles griindet sich, den Hauptsachen nach, 
auf TBr. III. 7. 3. 1—5. Er opfert in dem Ohre einer Ziege, weil diese 
agnihaft ist (der Bock ist „feurig”) ; in der Hand eines Brahmanen, weil dieser 
Agni vaisvanara ist; auf dem Darbhabuschel, weil dieses feuerhaft (leicht 
entziindbar) ist; in dem Wasser, weil das Wasser alien Gottheiten gleich- 
steht. — Zu Ap. ist ausser Bhar. Hir. und Vaikh,, welche mit ihm tiberein- 
stimmen, auch Asv. III. 14. 14 — 22 zu vergleichen. Fur die Isti am Ende des 
Jahres (auch bei Bhar. und Hir.) finde ich keine altere Autoritat. 

17. Dem Agni ksamavat („dem nachsichtigen”) bringe einen acht- 
schiisseligen Opferkuchen dar, wessen fruhere und spfttere (altere 
und jungere) Kinder das eine nach dem anderen von der Zeit ster- 
ben, oder wessen Wohnung abgebrannt ist \ 

1 Die Vorschriften nach TS. II. 2. 2. 4 — 5* vgl. Verf,, Altindische 
Zauberei (Die Wunschopfer), n°. 79, 80. Die Darstellung der Prayascittas 
nach dem TBr. wird durch diese Isti unterbrochen. 
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18. Dem Agni vivici (,,dera Sonderer”) bringe derjenige AhitSgni 
einen achtschiisseligen Opferkuchen dar, dessen Feuer mit anderem 
Feuer Oder gegenseitig vermischt woi'den sind l . 

1 Beruht auf TBr. III. 7. 3. 5, vgl. auch SBr. XII. 4. 4. 2 und Ait. br. 
VII. 6. 3. 

19. Wenn es der Garhapatya und der Ahavaniya sind, die sich 
vermischt haben, so bringe er dem Trennungsagni einen achtschiis- 
seligen Opferkuchen dar 1 . 

1 Diese Isti nur noch bei Hir. und Vaikh. 

20. Einladungs- und Opfervers zu dieser Isti sind : ,,Dureh den 
Trennungsagni erdenken wir durch Lieder ein Lobgedicht. So ver- 
leihe du uns tausenderlei Enthaltendes. — Der weise Agni wird 
entztindet, der Priester, welcher das Opfer zustande bringt ; verleihe, 
'trennend, uns Gutes” 1 . 

1 Diese Verse nur noch bei Vaikh. 

21. Dem Scheidungsagni, wenn es der Garhapatya und der 
Daksinagni Oder der Daksinagni und der Ahavaniya sind, die sich 
vermischt haben \ 

1 Scheint auf Ait. br. VII. 6. 2 zu beruhen. 

22. a. Dem hellen Agni einen achtschiisseligen Opferkuchen, wenn 
die Feuer mit einem von einem Waldbrande oder von einem Haus- 
brande oder von einem Leichenfeuer stammenden Feuer vermischt 
worden sind *. 

1 Wohl erweitert aus Ait. br. VII. 7. 3 (savagni), 4 (aranyagni). Zu 
vergl. ist auch SBr. XII. 4. 4. 5. 

22. b. Dem zerbrockelnden Agni einen achtschiisseligen Opfer- 
kuchen, wenn sie mit einem Wochenstubenfeuer 1 vermischt worden 
sind. Einladungs- und Opfervers dazu sind: „Der zerbrOckeinde, der 
berstende, der verstreuende und der scharrende: mit Bohnenschmalz 
und Rohrbrennholz beschwichtigen wir den rohes Fleisch fressenden 
Agni a . — An diesem zerbrockelnden Agni wise hen wir unsre Un- 
reinigkeit ab; wir sind opferwiirdig und rein geworden. Er soil 
unser Leben verlangern” \ 

1 Die Entbindung findet meistens in einem besonderen Gemache statt, 
wp in einem besondern Feuer (sutakagni) gewisse Spenden zur Abwehrung 
der bosen Geister dargebracht werden, vgl. z. B. Hir. grhs. II. 3. 4 fgg. 

4 Der Vers, nur noch bei Hir., entspricht zum Teil der AS. s Aus der 

AS. (XII. 2. 13). 

22. c. Dem im Wasser befindlichen Agni einen achtschiisseligen 
Opferkuchen, wenn sie mit einem Blitzfeuer vermischt worden sind 1 

1 Beruht auf Ait. br. VII. 7. 2 oder f§Br. XII. 4. 4. 4. 

23. Wenn alle (die Ereignisse, welche die in Stltra 22 aufge- 
z&hlten Istis veranlassen) zusammenfallen, so bringe er erst eine 
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Isti fur Agni den Sonderer dar, darauf eine fiir den hellen Agni, 
at) drifter Stelle eine fiir Agni den Tr&ger der Observanzen, an 
vierter Stelle eine fiir den im Wasser befindlichen Agni, an letzter 
Stelle eine fiir den nachsichtigen Agni. 

24. Nach der Uberlieferung einiger soli die Isti fiir den Obser- 
vanztragenden Agni in diesem Falle die zweite, die fiir Agni den 
Herrn der Observanzen 1 die letzte Stelle einnehmen. 

1 Nl. die IX. 3. 16 angegebene. 


IX. 4. 

1. Wenn aus dem Agnihotratopf 1 infolge eines Loches Milch aus- 
fliesst, so spreche er iiber demselben den Vers: „Die Fehlgeburt ist 
geheilt worden von Agni, Indra, Tvastr und Brhaspati ; auf die Erde 
ist dieses hinabgetraufelt, es (geht nicht) weiter (und) erreicht nicht 
die Nirrti” 1 und stopfe das Loch mit dem Verse: ,,Der altersgraue 
hat den Jungen, den Mond (? vidliu), welcher in der Versammlung 
der Zahlreichen lauft, verschlungen. Erschaue (jedoch) des Gottes 
Weisheit: durch seine GrOsse ist er, der heut gestorben, gestern 
wieder aufgelebt" *. 

1 Vgl. VI. 3. 15. 1 Nach TBr, III. 7. 3. 6. Hier wird aber nicht 

angegeben, zu welchem Zweck der Vers dienen soil. Bhar. Hir. und Asv. 
(III. 10. 31) verwenden ihn wie Ap. 3 TA. IV. 20. 1. Das Ritual ist von 
dem Pravargya (XV. 17. 8) iibergenommen. Die Deutung des Verses ist 
schwierig; soviel ist sicher, dass die alten Verfasser der Brahmanas und 
Sutras in dadrana eine Form von drnati „bersten” gesucht haben. Mit 
unserem Verse zeigt Ahnlichkeit Hitop. I. 18. 20 (Bohtl. Chrestom. S. 165. 3 — 6). 

2. „Dem Agni Wegbereiter bringe einen achtschiisseligen Opfer- 
kuchen dar wer, indem er das Voll- und Neumondsopfer darzubringen 
pflegt, den Voll- oder Neumondstag ohne Opfer verstreichen l&sst”, 
so ist (in dem Brsthmana) gesagt worden (und diese Vorschrift hat 
Geltung) \ 

1 Vgl. Bern, zu IX. 1. 19. — Nach IX. 1.2 soil unmittelbar darauf die 
fiir denselben Zweck vorgeschriebene Isti an Vaisvanara unternommen wer- 
den (TS. II. 2. 5. 4-5, Verf. Altind. Zauberei n°. 30); vgl. IX. 14. 4. 

3. Oder der Opferkuchen fiir Agni Wegbereiter ist als Hauptopfer 
in ein geineinsames Opferparadigma zu nehmen \ 

1 D. h.: wenn man die Zeit fur das Voll- oder Neumondsopfer hat 
verstreichen lassen, so bringe man entweder die PathikrtT-isti und die Vai- 
svanara-isti nacheinander dar (vgl. Bern, zu Sutra 2), oder man vereinige die 
beiden zu einem Paradigma, in welchem die PathikrtT vorangeht. 

4. Die Uberlieferung einiger 1 lautet: „Das Opfer desjenigen wird 
zerrissen, in desserr Opfer, wahrend es begonnen ist, man diese Isti 
einfiigt. Den beim Volimondsopfer und den beim Neumondsopfer 
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fur Agni bestimmten achtschtisseligen Opferkuchen bringe er ftir 
Agni Wegbereiter dar. Dadurch kommt er wieder auf den (rich tigen) 
Weg und zerreisst nicht das Opfer”. 

1 Der Text ist mit leichter Anderung dem Kath. (X. 5: 129. 6 — 9) ent- 
nommen, Nach dieser Quelle ware es auch der (vom Autor des Kath. miss- 
billigte) Brauch, die PathikrtT in das nachstfolgende Voll- oder Neumondsopfer 
einzuschalten. 

5. Eine andere Ansicht ist, dass im Voll- und Neumondsopfer 
bloss als Einladungs- und Opfervers zur Spende an Agni svistakrt 
die beiden Verse genommen werden, die ftir die Isti an Agni Weg- 
bereiter gel ten l . 

1 Also TS. I. 1. 14. i, k. 

6. Uber wessen Opfersubstanz (nl. der zum S&ipnayya bestimmten 
Milcli), nachdem dieselbe ausgeschuttet worden ist, der Mond im 
Osten aufgeht' 1 u. s. w. ist (im Brahmana) gesagt worden (und das 
dort gesagte hat Geltung) h 

1 TS. II. 5. 5. 1—2 heisst es: „Schaden erleidet an seiner Nachkom- 
menschaft und seinem Vieh, seine Nebenbuhler fdrdert derjenige, iiber wessen 
Opfergabe, nachdem sie ausgeschuttet worden ist, der Mond im Osten auf- 
geht. Er verteile den (fur den Opferkuchen bestimmten) Reis in drei Teile: 
die Korner mittlerer Grosse bereite er zu einem fur Agni den Geber be- 
stimmten Opferkuchen; die dicksten zu einem ftir In dr a bestimmten mit 
der sauren Milch (die am Abend fur das Samnayya gemolken ist) zu kochen- 
den Mus, die kleinsten zu einem fur Visnu sipivista bestimmten in der 
gekochten (am Morgen gemolkenen) Milch zu bereitenden Mus. Agni ist 
es, der ihm die Nachkommenschaft erzeugt, I n d r a tibergibt sie ihm, nachdem 
sie gewachsen ist, und, da Visnu das Opfer und Sipi das Vieh ist, erhtlt 
er (durch die drei Gaben) festen Stand im Vieh und im Opfer”. — Diese 
Isti ist die Abhyudayesti. 

7. 8. Wenn der Mond im Osten aufgeht, ehe noch die Opfer- 
substanz ausgeschuttet worden ist, so schutte er, nach Ju^marathya, 
die Opfersubstanz fur die Gottheiten des normalen Opfers aus. Er 
schutte (dann aber), zu dem Zeitpunkt, wo die Kbrner (nach dem 
Abschlagen) sichtbar geworden sind, (eine gewisse Quantitat) hinzu 
(ftir die sekundaren Gottheiten : Agni den Geber, Indra, und Visnu 
£ipivi§ta). 

9. Nach Alekhana schutte er sie aus fixr die Gottheiten, denen 
die misslungene Opfergabe als Anteil zukam (d. h. Agni, Indra, Visnu). 

10, 11. Wenn ein Teil der Opfersubstanz vor (,der andere nach) 
dem Aufgang des Mondes im Osten ausgeschuttet worden ist, so 
gilt der Rest den normalen Gottheiten. Er schutte (dann aber) zu 
dem Zeitpunkt, wo die Korner sichtbar geworden sind, (diesen Rest 

ftir die sekundaren Gottheiten) hinzu l . 

1 Bern, zu Sutras 7 — 11. Ich bin nicht sicher, ob ich diese Sutras rich- 
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tig begriffen habe. Hir. (XV. 3) : anirupte 'bhyudite vyrddhabhagbhyo nirvapet, 
tasyaikadese nirupte ’bhyudite vyrddhabhagbhyah sesam ; tam istim samsthapya 
vatsan apakrtya svah samnayyena yajeta. 

12. Wenn liber jemandes Opfergabe (dem Reis u. s. w.j derMond 
aufgeht, ehe sie noch ausgeschtitlet 1st, oder wenn jemand die Fas- 
tenobservanz nicht (nochmal) zu iibernehmen wtinscht, (so mache 
er es) wie (schon) oben (vgl. Bern. 1 zu Sntra 6 dargetan): er ver- 
teile die KOrner in drei Teile. Dann bringe er die Nacht in der 
Nahe des Feuers zu, nachdem er die Kalber ftir die abermalige 
Opfergabe weggetrieben hat. 

13. Wenn aber tiber jemandes Opfergabe, wenn sie schon aus- 
geschiittet war, der Mond aufgeht, so gilt dieselbe Gutmachung, 
dieselbe Observanz. 

14. Nachdem er die Kiihe mit ihren Kalbern zusammengelassen, 
und die Kalber wieder weggetrieben hat, bewahre er die am vorher- 
gehenden Tage gemolkene Milch, nachdem er sie hat sauer worden 
lassen, urn die Milch gerinnen zu lassen 1 . 

1 Bern, zu Sutras 12 — 14. Diese Vorschriften sind mit geringer Anderung 
dem SBr. (XI, 1. 4. 1 — 3) entnommen, vgl. die Bern. Eggeling’s in S. B. E. 
XLIV, S. 7 fgg. 

15. Dem Agni Herrn der Observanzen bringe einen achtschiisse- 
ligen Opferkuchen dar wer, obgleich er seine Feuer gegriindet liat, 
gegen die Observanz handelt (die er mit Hinbliek auf irgend eine 
Feier iibernommen hat), oder wer verreist, oder am Tage der Obser- 
vanz Fieiseh isst oder einer Frau beiwohnt \ 

1 Naeh TS. II. 2. 2. 1 — 2 erweitert mit den Vorschriften der MS. (II, 
1. 10: 16 — 18), vgl. Verf., Die Wunschopfer n°. 67. 

16. Dem Agni Trager der Observanzen einen achtschiisseligen 
Opferkuchen, wenn er.(unter denselben Umstanden) durch Weh er- 
zeugte Tr&nen weint l . 

1 Diese Isti nach der MS. (vgl. Verf., die Wunschopfer n°. 68). Zu 
vergl. ist auch Ait. br. VII. 8. 1 und Gop. br. II. 1. 15, wo sich auch, ebenso 
wie bei Bhar. und Hir., das Wort artija findet. 

17. a. Einladungs- und Opfervers zu dieser Isti sind: ,,Du, Agni, 
der Trager der Observanzen, sollst, rein, die Goiter hierher sich 
setzen heissen, o Agni, um die Opfergabe zu fahren \ — Die Obser- 
vanzen tragend, die Observanzen schiitzend, unanlaslbar, verehre 
fur uns, nie alternd und tiichtig, die Goiter; Schaize uns verleihend, 
ttichtig Bescheid wissend, o Agni jatavedas, behiite uns, dass wir 
leben mogen” *. 

1 TBr. II. 4. 1. 11. 

17. b. Nach der Uberlieferung einiger gilt die Isti an Agni Trager 
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der Observanzen fur den Fall, dass der Opferveransfalter verreist, 
die an Agni den Herrn der Observanzen fur den Fall, dass er 
leiderzeugle Tranen weint l . 

1 Dasselbe hat auch Hir. Wer die „einige” sind, ist nicht mit Sicher- 
heit anzugeben; vielleicht sind die Paippaladas oder Saunakins gemeint, vgl. 
Ath. prayascittani V. 5. 


IX. 5. 

1. Wenn die die Milch fur das Agnihotra liefernde Kuli, nachdem 
das Kalb zu ilir hinzugelassen worden ist, briillt, so bringe er eine 
Bntterspende dar mit dem folgenden Verse oder er spreche den Vers 
bloss iiber der Kuh aus: ,,Aus Furcht wovor du gebriillt hast, 
davor schaffe uns Sicherheit, Sicherheit unsern Kiihen. Verbeugung 
sei dem freigebigen Rudra” \ 

1 TBr. III. 7. 8. 1 (mit Abweichung e i n e s Pada). Das zu erwartende 
Brahmana hierzu fehlt. 

2. Wenn sie sich hinlegt, so spreche er iiber ihr denselben Vers 
aus, aber am Anfang mit: „Aus Furcht wovor du dich hingelegt 
hast” und lasse sie aufstehen mit dem Verse: „Aufgestanden ist 
die Gottin Adi ti, die allgestaltige; langes Leben hat sie dem Opfer- 
herrn erteilt, dem India einen Anted schaffend und dem Mitra und 
Vanina”; dann melke er sie und verschenke sie einem Brahmanen, 
dessen Speise er (nachher) nicht esse. „Seine Not, sein Missgeschick 
heftet er dadurch auf diesen”, so wil'd (in der heiligen Uberlieferung) 
gelehrt *. 

1 Alles nach TBr. I. 4. 3. 1 — 3. 

3. Oder aber er lasse sie, indem er sie mit einem Stocke dr&ngt 
oder auch nicht mit einem Stocke dr&ngt, (mit dem erw&lmten Verse) 
aufstehen und behalte sie bei sich \ 

1 So verfahren die Vajasaneyins (die Kuh mit dem Stocke drSngend), 
indem sie den in Sutra 2 gegebenen Brauch missbilligen (§Br. XII. 4. 1. 
10—11). Der Wortlaut am Ende nach dem Jaim. br. I. 59 s. f., vgl. J.A.O.S. 
23, S. 341. 

4. Er reisse (bevor er sie melkt) ein Grasbiischel aus und gebe 
dies der Kuh zu fressen mit dem Verse: „Mbgest du doch gutes 
Futter fressend und hehr sein, und mochlen wir hehr sein; friss 
Gras, o nicht zu tblende (Kuh), fttr alle Zeit; trinke klares Wasser, 
hierher dich begebend” V 

1 Der Vers ist wohl der RS. entnommen, das Ritual dem §Br., in 
welchem Texte er, sowie im Ait. br., jedoch verwendet wird, falls die Kuh 
beim Melken briillt. 

5. Wenn sie aber Blut milcht, so sage er: „Schreitet hinaus” 
und, nachdem er den Daksinagni (mit Matten u. s. w.) rings ver- 
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htillt hat, koche er iiber diesem Feuer das Bint; nachdem er es in 
diesem Feuer mit den „grossen Worten” oder stillschweigend ge- 
opfert hat, verschenke er die Kuh einem Brahman en, welchen er 
(nachher) nicht besuchen soil \ 

1 Das Ganze aus dem &Br. (XII. 4. 2. 1) und zum Teil (nl. die fakul- 
tative Anwendung der Vyahrtis) aus dem Jaim. br. (I. 60). 

6. Wenn die Milch, w Ahrend sie filr das Agnihotra gemolken 
wird, aus dem Kiibel verschiittet wird, so spreche er dariiber den 
Vers: ,,Die Milch die heule an der Erde haften geblieben ist, die 
zu den Krautern, zu den Wassern hinfloss, die soil in meiner 
Wohnung, in tneinen Kiihen, in meinen Kalbern, in mirzumSafte 
werden” und begiesse die gestiirzte Milch mit Wasser, mit dem 
Verse: ,,Zum Ozean sende ich each hin (u. s. w. wie IV. 14. 4. b)... 
vergossen werden” k 

1 Alles nach TBr. I. 4. 3. 3 — 4, nur die Anwendung des letzten Spruches 
riihrt von Ap. her. 

7. Wenn die Agnihotrakuh, wahrend sie gemolken wird, durch 
einen Fusstritt ein Sltick von dem Milchtopfe abschlhgt, so wasche 
er den Topf aus und rnelke entweder eine andere Kuh oder dieselbe '. 

1 Die Vorschrift, mit geringer Anderung und Hinzufiigung aus MS. 
(I. 8. 3: 118. 5), vgl. Kath. VI. 3: 52. 3. 

8. Wenn die Milch, wahrend sie gemolken wird oder nachdem 
sie gemolken ist l , wenn sie zum Garhapatya gebracht wird oder 
nachdem sie zum Garhapatya gebracht ist, wenn sie ans Feuer 
gesetzt wird oder nachdem sie ans Feuer gesetzt ist \ wenn sie 
vom Feuer entfernt wird oder nachdem sie vom Feuer entfernt ist ”, 
wenn sie ausgeschbpft wird oder nachdem sie ausgeschopft ist 4 , 
iiberfliesst, so soil entweder dieselbe oline Weiteres (d. h. wieviel 
nur immer davon iibrig geblieben ist) dargebracht werden, oder 
man soli Milch hinzuinelken 6 . 

1 Vgl. VI. 3. 10. 2 Vgl. VI. 5. 7. 5 Vgl. VI. 6. 8. * Vgl. 

VI. 7. 3. 6 Die Vorschrift ist zusammengesetzt aus TBr. I. 3. 3. 4 fgg. 

und MS. I. 8. 3: 118 6 — 8 oder K. VI. 3: 52. 5 — 6. Das TBr. verordnet, 
wenn die Milch tiberfliesst, das, was davon erhalten ist, darzubringen, aber 
nachher eine andere Kuh zu melken und von neuem zu opfern. Es erlaubt 
also nur die erste Alternative des Apastamba. Die Manavas und Kathas lassen 
die Milch zuruckbringen, wieder in den Topf giessen, und hinzumelken. Dies 
ist die zweite Alternative des Ap. 

9. Wenn die Milch iiberfliesst, nachdem einmal oder zwei- oder 
dreimal ausgeschbpft ist, so gebe er darauf keine Achl (d. h. so 
opfere er ohne Weiteres den Rest); wenn sie aber iiberfliesst, nach- 
dem zum vierten Male 1 ausgeschdpft ist, so giesse er den tJberrest 
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in den Milch topf, schopfe viermal aus und bririge so das Agnihotra 
dar, oder aber er melke (in die Agnihotrakelle) hinzu ’. 

. 1 Vgl. VI. 7. 6. 2 Die Vorschrift scheint nicht auf einem Brahmana 

zu beruhen. 


ix. e. 

1. Wenn die Milch ubergeschiittet wird, nachdetn er (nl. der 
Adhvaryu oder wer imraer das Agnihotra verriclitet) sich dainit 
znra Ahavanlya hinbegeben hat um dieselbe darzubringen, so soil 
er die Milch an der Stelle, wo sie verspritzl worden ist, niedersetzen, 
von neuem Milch ans dern Topf in die Agnihotrakelle schOpfen und 
diese Milch ohne weiteres darbringen. Er soli dannabereine andere 
Kuh melken und das Agnihotra wieder verrichten. Darauf bringe 
er, nachdem er einen an Varuna gerichtelen Vers 1 hergesagt hat, 
mit einem anderen an Varuna gerichteten Verse 1 eine Butterspende 
dar *. 

1 Und zwar mit TS. I. 5. 11. i und k nach Vaikh. 3 Grundet sich 
auf TBr. I. 4. 3. 5, der Schluss nach MS. I. 8. 3: 118. 9. 

2. Wenn die Agnihotramilch, wall rend sie nach vorne gebracbt 
wird, ubergeschiittet wird, so soli sie ohne weiteres dargebracbt 
werden, oder es soil andere Milch hinzugernolken werden. 

3. Nach einigen spreche er, wenn die Milch, w&hrend sie nach 
vorne gebracht wird, ubergeschiittet wird, tiher derselben die Formel : 
„In des Prajapati alltragenden KOrper 1 hist du dargebracbt, svahlt” a 
und nach A^maratliya ist dadurch das Agnihotra zustande gebracht, 
wahrend Alekhana will, dass eine andere Kuh gemolken und das 
Agnihotra von neuem dargebracbt wird. 

1 Ich lese mit Man. srs. tanvam. 2 Die Formel auch in Bhar. Hir. 

Man. srs. und Asv. III. 11. 11. 

4. Wenn die Milch, nachdem sie nach vorne hingebracht 1 (aber 
noch nicht hingesetzt) worden ist, ubergeschiittet wird, so bringe er 
den Milchtopf hinterher, schopfe viennal in die Agnihotrakelle auf 
und bringe das Agnihotra dar; oder es ist hinzuzumelken. 

1 Der Wortlaut nach MS. I. 8. 3: 118. 8. 

5. Wenn die Milch, nachdem sie vorne am (Ahavanlya) hingesetzt 
worden ist 1 , iibergeschtittet wird, so soil sie ohne weiteres dargeopfert 
werden, oder es ist hinzuzumelken. 

1 Nach Kath. VI. 3 : 52. 5 (1. yadi pura upasannam ahutam skandet). 

6. Nach einigen soli, wenn die Milch, nachdem sie vorne hinge- 
setzt und noch nicht geopfert ist, ubergeschiittet wird, dann aber 
eine andere Kuh gemolken und das Opfer von neuem verriclitet 
werden, worauf ein an Varuna gerichteter Vers dariiber hergesagt 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B6 
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und eine Schmalzspende dargebracht wird mit einem ebenfalls an 
V aruna geriehteten Verse 1 . 

1 Vgl. die unter Bern. 2 zu IX. 6. 1 aus MS. zitierte Stelle. 

7. tiber der verspritzten Milch spreche er (in alien den im vor- 
hergehenden behandelten Fallen, wenn kein anderer Spruch angegeben 
ist), die zwei Verse aus: „Es hat der Himmei die Erde bespritzt, 
es hat der junge Stier die Kiihe bespritzt; bespritzt sind alle diese 
Welten; das Opfer soil, bespritzt, uns iNachkommen erzeugen. — 
Es hat bespritzt, es ist geboren worden, es hat sich fortgepflanzt; 
aus dem Bespritzten (d. h. dem Samen) wil’d der Stier geboren. 
Mdchten wir aus dem Bespritzten uns fortpflanzen” ’, und begiesse 
mit Wasser die Stelle, wo die verschuttete Milch hingeraten ist mit 
dem Verse: ,, Reiss auf die Erde. . . (u. s. w. wie VII. 11. 1) . . . mach 
uns den Balg los”. 

1 TBr. III. 7. 10. 3-4. 

8. Eine Quantity, welclie nicht zur Spende geeignet ist, gilt nur 
als ein Tropfen \ 

1 Wenn also nur sowenig verschiittet wird, braucht keine Gutmachung 
stattzuhaben. 

9. Wenn von der Milch abends verschiittet wird, so esse er nicht, 
bis morgens das Agnihotra dargebracht ist, wenn morgens, so esse 
er nicht, bis es abends dargebracht ist \ 

1 Diese offenbar einem alteren Texte entnommene Bestimmung kommt 
nur noch in den Sutras vor, vgl. u. a. Asv. III. 11. 17. 

11. Der Blitz des Himrnels, ftirwahr, tnfft denjenigen, dessen Agni- 
hotramilch, wenn sie ans Feuer gesetzt ist, zischt; er sage in diesem 
Falle: „Versenge den Sonndso” mit Hinblick auf semen Feind h 

1 Die Stelle entstammt wohl ebenfalls einem verloren gegangenen 
Brahmana (sirisirabhavati Ap., silasilabhavati Bhar., sarasarabhavati Hir., 
sarisirabhavati Vaikh., sirasirUyatsyat Man. srs., sarasarasyat Ath. pray., 
sarasarayat (Partiz.) Asv. 

11. Zwischen wesson beiden Feuern, nachdem die Agnihotramilch 
ans Feuer gesetzt. ist, ein Hand hindnrchlauft, der nehme Asche 
vom Garhapatya und gehe, indem er mit dem an Visnu geriehteten 
Terse: „Hier schritt Visnu aus, dreifaehe S[)iu* machte er, seine im 
staubigen (Boden) besehiUtete 5 ’ diese Asche vom Garhapatya bis 
zum Ahavanlya ausstreut, herauf. Darauf bestreue er die Fussspur 
des Hundes mit der Asche, denselben Vers hersagend l . 

1 Das Brahmana (TBr. I. 4. 3. 6), auf welchem sich das Obige grundet, 
lautet: „Das Opfer desjenigen wird zerrissen, zwischen dessen Feuern ein 
Hund, nachdem das Agnihotra ans Feuer gesetzt ist, hindurchgeht. Das Feuer 
ist ja Rudra. Wenn er eine Kuh auf der Spur herumfuhrte, so wiirde er 
seine Kiihe dem Rudra preisgeben und der Opferveranstalter wiirde seines 
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Viehes verlustig gehen. Wenn er Wasser dariiber hingOsse, so wiirde er, 
weil das Wasser keine Speise fur das Feuer ist, die Feuer der Nicht-speise 
preisgeben. Er entnehme dem Garhapatya Asche” u. s. w. Das TRr. polemi- 
siert hier offenbar gegen die Manavas (MS. I. 8. 9: 130. 11, 13), Die Vajasane- 
yins ihrerseits missbilligen den Brauch der Taittirlyakas (vgl. §Br. XII. 4. 1. 
4—5). — Zu vergl. ist ubrigens IX. 10. 15. 

12, 13. liber wessen Feuer \ ehe es lierbeigeholt ist, die Sonne 
untergelit, der hole, wo er ein flamraendes Feuer erbliekt, dieses 
daher. Dieses b$niitzt er zur Grundung in dem Gedanken: ,,ln dieses 
will ich eingehen”. So ist das Ritual der Grundung des DaksiiiEgni, 
wenn er erloschen ist \ 

1 Es handelt sich, s. im Verfolg, iiber den Daksinagni. 3 Die 

beiden Satze ebenso bei Hir, Ahnlich Vaikh (yasya) daksinagnim anahrtam 
suryo ’ bhinimroced yathayony ahrtyaiiam praviiariity ayatane pra iisth apayed 
esa adhiyata ity anugalasyadhanakalpah. Weder der Gedanken desAp. noch 
der Wortlaut sind rair recht begreiflich. Besonders das va macht Schwierig- 
keit. Hat man vavaisa statt vaisa zu lesen? Nach Rudradatta ware V. 13. 8 
(laukikapt agnim ahrtya) und V . 14. 1 fgg. zu vergleichen. 

IX. 7. 

14, 1. Wenn die Sonne untergelit bevor das Feuer aus dem 
Garhapatya herausgenommen und zum Ahavanlyaherd gebracht 
worden ist 1 , so gehe er (nl. ein Diener des Opferveranstalters) voran 
mit einem Stiiekchen Gold, das er an einem Grashalm angebunden 
hat; hinter ihtn folge ein vielwissender 2 Brahmane, der den Unsprung 
seines Geschlechtes auf einen der sieben Rsis zunickfuhren kann, 
welcher das Feuer ans dem Gftrhapatya entnommen hat; ihm folge 
er (nl. der Adhvaryu oder wer sonst das Agnihotra verrichtet) mit 
der Agniliotramilch ; naehdem er (nl. der Brahmane) das Feuer an 
seine Statte uber dem Golde gestellt bat, seize der Adhvaryu die 
gewohnliche Agniliotramilch in der Nalie des Feuers bin, sitze eine 
Zeit lang ohne zu atmen, solange bis ihiri der Atem ausgeht, atme 
dann wieder auf, opfere in der gewolmliehen Weise das Agnihotra, 
bring© stehend dem Feuer * seine Verehrung dar mit den Worten: 
bhnli, bhuvah, suvah, und bringe dann einen fur Varuna bestimmten 
Caru dar \ 

1 Was nach VI. 1. 2 abnormal ist. 2 Diese Zutat aus MS. (I. 8. 7 : 
125. 19). 8 Alles beruht auf TBr. I. 4. 4. 1—3 („weshalb er Gold voran 

tragt: Gold ist Licht, so hebt er das Feuer heraus, w&hrend er auf das Licht 
blickt” u. s. w.). 

2. a. Nach der Uberlieferung einiger kommt als zweile Opfergabe 
der achtschusselige fur Agni Observanzentr&ger bestimmte Opfer- 
kuchen hinzu l . 

1 Vgl. IX. 4. 16, 17. 


B 6* 
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2. b. Nach einigen J findet das Vorwartsbringen des Feuers statt 
ohne das Gold. 

1 Alle mir bekannten Quellen (MS. J§Br. Ait. br.) erwahnen das Gold. 

3. Wenn die Zeit fur das Abendagnihotra verst rich en ist, so bringe 
er mit der Forme): ,, Abends, . morgens, Verbeugung, svaha” eine 
Spende dar, welche den richtigen Zeitpunkt wieder herstellen soil, 
setze dann die gewohnliche Agnibotramilch in der Na.be des Feuers 
bin, sitze eine Zeit lang ohne zu atmen, solange bis ihm der Atem 
ausgeht, atme dann wieder auf, opfere das Agnihotra und bringe 
stehend dem Feuer seine Verehrung dar mit den Worten: ,,blmh, 
bhuvah, suvah” l . 

1 Die Vorschrift stimmt dem Wortlaut nach mehr mit Kath. (VI. 8:57. 
15 — 16), den Formeln nach mehr mit MS. (I. 8. 7: 125. 12) uberein. 

4. Wenn die Zeit fur das Morgenagnihotra verstrichen ist, so 
bringe er mit der Forme): „Morgens, abends, Verbeugung, svaha” 
eine Spende dar, welche den richtigen Zeitpunkt wieder herstellen 
soli, setze dann die gewohnliche Agnihotramilch in der Nahe hin 
n. s. w. wie Sntra 3 l . 

1 Vgl. die aus MS. und K. unter Sutra 3 zitierten Stellen. 

5. Ein auserlesenes Stiick aus dem Besitz des Opferveranstalters 
ist der Opferlohn \ 

1 Aus MS. 1. c. Z. 20. Zu Sutra 3 — 5 ist auch Asv. III. 12. 4 zu vergl. 

6. Nach Beendigung des Opfers lasse er den Ahavanlya ausgehen, 
fiihre mit dem Verse: „Agni jatavedas hat., (u.s. w. wie IX. 1.11) 

. . .ausgebreitet” einen anderen Ahavanlya nach vorne, bringe der 
Sonne stehend seine Verehrung dar mit der Formel: ,,Sei hier zu 
Hause, verlasse mich, den Soundso, den Sohn des Soundso nicht” 
und bringe dem Mitra einen Caru dar \ 

1 Alles beruht auf MS. I. 8. 9: 128. 11 — 18, wo die Rede ist vom 
Agnihotra, fiber welchem die Sonne, ehe es dargebracht ist, aufgeht: „Man 
sagt: „Zu jener Welt (d. h. zum Himmelsraum) ffihrt die Sonne (Objekt: „das 
Agnihotra” ?) mit den Nachkommen und mit dem Vieh des Opferveranstalters. 
Daher wird auch ein (an Kfihen) reicher Ahitagni arm an Vieh”. Darum soil 
er (der Ahavanlya) verehrt werden mit der Formel: „Sei hier zu Hause, 
verlasse mich, den Soundso, den Sohn des Soundso nicht”. In Ap. ist zu 
lesen : ma prahasir mam amum amusyayanam. 

7. Nach der Uberlieferung einiger 1 ist nicht ein fiir Mitra be- 
stimmter Caru, sondern ein fiir Sarya bestimmter einschiisseliger 
Opferkuchen darzubringen. 

1 Wahrs. sind die Manavas gemeint: MS. 1. c. 128. 18 vergl. mit Man. 
srs. III. 3. 6. 

8 . Nachdem die Isti (fiir Mitra bzw. Snrya) beendigt ist, halten 
vvabrend dieses Tages der Opferveranstalter und die Herrin des 
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Hanses ohne zu essen und die Stirnme anhaltend, den Ahavanlya 
ununterbrochen in Flammen b 

1 Ebenfalls, mit Erweiterung, aus MS. (I. 8. 9: 129. 4 — 5). 

9. Mit dev Milch zweier Kiilie bringe er dann in dev frtihev dar- 
getanen Weise 1 abends das Agniholva dar". 

1 Vgl. VI. 14. 9—10. 2 Nach MS. 1. c. (129. 5-6). 


10. — 12. Wenn die Sonne aufgeht, bevor das Feuer aus dem 
Garhapatya hevausgenommen und ztirn Ahavanlyaherd gebvacht ist, 
so gelie ev (nl. ein Dienev des Opferveranstaltevs) vovan mit zu viev 
Malen in die Julia gesehiipftem Schmalz, hintev ilnn folge ein viel- 
wissendev Bvahmane, dev den Uvspvung , seines Geschlechtes auf 
einen dev sieben Rsis zuruekftihren kann ; diesem folge ev (nl. dev 
Adhvaryu odev wev sonst das Agnihotva davbvingt) mit dev Agni- 
hotvamilch. Nach dem ev (nl. dev Bvahmane) das Fener auf seine 
Statte gestellt hat, opfeve ev, mit dem Angesicht nach Westen sich 
vov dem Ahavanlya hinsetzend, das mitgebvachte Schmalz mit dem 
Verse: ,,Usas soil mit ihver Helle das von den Gottevn begleitete, 
das den Gottevn willkommene Opfev gevne annehmen, svaha” b 
Darauf evfolgt das Agnihotva nach demselben Ritual 1 und die Gut- 
machnng, welehe ftiv das verstvichene Opfev gilt', mil diesem Unter- 
schiede, dass ev liiev den Ahavanlya nieht ausgehen lasst. 

1 Alles nach TBr. I. 4. 4. 3 — 6. 3 Also Schluss von IX. 7. 1 (ohne 

Cara an Varuna), darauf IX. 7. 4—6 (aber der Maitra caru wird hier in dem- 
selben Feuer dargebr&cht). 

IX. 8. 

13,1. Die Ubevliefevung einigev 1 lautet: Wenn die Sonne unter- 
oder aufgelit, bevov das Feuev hevausgenommen und zum Ahavanlya- 
hevd gebvacht ist, so bringe er zwei Spenden von zu vier Malen 
mit dem Sruva in die Juhti geschopftem Schmalz dar mit den Versen : 
„Der Geist soli das Licht . . (u. s. w. wie II. 3. 2)... sollen sich 
hier giitlich tun. — Die dreiunddreissig Faden, die aufgezogen wov- 
den, welehe dieses Opfev vicldig aufnehmen, deren Riss fiige ich 
hier aneinandev, svahtt. Die Glut gehe zu den Gottevn” 1 . 

1 Es ist unbekannt, wer diese „einige” sind. Hir. hat dasselbe. 

3 TS. I. 5. 10. n. 

2. Wenn ilber dem begonnenen aber noch nieht dargebrachten 
Agnihotra die Sonne aufgeht, so ist das, alsob er (nl. der Opfer- 
vevanstaltev), im BegvitF stehend sich fortzupflanzen, sich nieht fort- 
pflanzte. Bntweder der Opferveranstalter hemmet sich selbev ein, 
oder er leidet vollst&ndigen Verlust seiner Habe. Nachdem er das 
gewbhnliche Agnihotra in der Nahe des Feuevs hingeselzt, hat, sitze 
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er ohne zu atmen solange, bis ihm der Atem ausgeht, atme dann 
wieder auf, opfere das Agnihotra und bringe deni Feuer seine Ver- 
ehrung dar mit den Worten: bhnh, bhuvah, suvah. Bin einjahriger 
Stier ist der Opferlohn l . 

1 Die Herkunft dieser Vorschrift (ganz ebenso bei Bhar.) ist mir 
unbekannt. 

3. Es ist die Ansioht des A4marathj ? a, dass er, nachdeni er es 
geopfert hat, es entfernen soil, und dass die erneute Feuergrundung 
die Gutmaehung ist \ 

1 Es ist mir nicht klar, was udvasya in diesem Zusammenhang bedeutet. 
Vielleicht ist MS. I. 8. 7: 125. 21 zu vergleichen: „Wenn die Sonne unter- 
oder aufgeht fiber den beiden Feuern, wenn sie erloschen sind, so ist die 
erneute Feuergrfindung davon die Gutmaehung”. 

4. Die Uberlieferung einiger ist fur diesen Fall: ,,Wenn er sich 
in der N^ihe befindet, so gehe er, naclidem er die Milch ausgesehopft 
hat \ in Ostlicher Richtung (zum Ahavanlya) hin und sitze solange, 
bis ihm der Atem ausgeht. Wenn ihm der Atem ausgegangen ist, 
so opfere er die Agnihotramilch mit der Formel : ,,Bhuh, svaha”. 
Prajapati, fiirwahr, ist tuchtig ( bliuta ). Zu ihm hat er seine Zuflucht 
genommen. Dieser hilft ihm heraus ( unnayati ), der Opferveranstalter 
kommt nicht zu Leid”, so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt a . 

1 Nach VI. 7. 6. 2 Die ganze Stelle, in welcher der Ausdruck: 

„wenn er sich in der Nahe befindet” mir nicht recht deutlich ist, entstammt 
dem TBr. (II. 1. 9. 3), gehOrt also dem eignen Brahmana des Ap. an, 
wfihrend mit eke sonst die Anhanger fremder Vakhas bezeichnet werden. 
Bhar. hat wie Ap. Die Brahmanastelle fangt so an: „Der Samen desjenigen, 
(obschon in die Vulva) hineingebracht, verursacht keine Fortsetzung des 
Geschlechtes, fiber dessen ungeopferten Agnihotra die Sonne aufgeht. Wenn 
er sich in der Nahe befindet” u. s. w., alles wie oben. Statt upasaret ist, 
auch gegert Rudradatta, upasarat zu lesen. 

5. Wessen Agnihotra Wcllirend zweier, dreier oder vier Tage unter- 
brochen wird, der bringe dem Agni tantumat (dem fadenbildenden 
Agni) einen achtschilsseligen Opferkuchen dar. 

6. Die Einladungs- und Opferverse zu dieser Isti sind : „Selber 
sich bereitend einen ununterbrochenen guten Fortgang, hat Agni, 
der scharfhornige Stier, der helflammende, auf die altgewolmte 
Statte hinblickend, den gottlichen Faden (tantu) aufgezogen. — Du 
hist unser F'aden (tantu), unsere Briicke, o Agni, du bist der zu den 
Gottern fiilirende Pfad. Dtirch dich mochten wir, o Agni, den 
Riicken (des Himmels) ersteigen und mit den Gottern vereint utis 
freuen” 

1 TBr. II. 4. 2. 5-6. 

7. Bei dieser Isti werden unmittelbar vor der Spende an Agni 
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svisjtakrt sechs Zuopferspenden dargebracht mit der Formel: „Den 
Faden ziehend . . (a. s. w. wie III. 10. 5) . . Wege” und mit den 
Versen: „Erwache, o Agni . . (n. s. w. wie III. 13. 1. 37).. ausge- 
spomien. — Lose, o Vanina . . (u. s. w. wie ib. 38) . . sei. — Wir 
sind aos der Finsternis . . (n. s. w. wie III. 11. 2.5).. angelangt. — 
Hinauf fiihren . . (u. s. w., wie ib. 6) . . werde. — Das schimmernde 
Antlitz . . (u. s. w. wie ib. 7) . . bewegungslose”. 

8. Der Einladungs- und Opfervers zur Spende an Agni svistakrt 
sind: ,,Den die Opfergabe fiihrenden, die Angriffe liberwiridenden, 
das Raksas totenden, in der Sclilachfen siegenden, leuchtenden, schei- 
nenden, einsicbtigen, das Opfer rich tig machenden Agni wollen wir 
herbeirufen. — Madie voll, o Agni, das richtig Geopferte, fessle, 
o Gott, alle feindiichen Heere; leuelite, uns einen weiten Weg 
zeigend, erteile uns ein leuchtendes, nie alterndes Leben” \ 

1 TBr. II. 4. 1. 4. 


IX. 9. 

1. Wessen Garhapatya erlischt, w&hrend der Ahavanlya nicht 
erlosehen ist, der lasse den Ahavanlya ausgehen und bohre einen 
(neuen) Garhapatya mit dem Verse: ,,Von hier aus seiner eignen 
GeburtsstStte . . (u. s. w. wie V. 10. 2).. zufiihren”; dann bringe 
er diesem steliend. seine Verehning dar mit der Formel: „Allherr- 
scher Agni, verbleibe (hier) fiir Saft und Reichtum, fiir Macbt und 
Glanz, fur Kraft und Nachkommensehaft”, versetze ilin in Flammen 
mit der Formel: „Allherrscher bist du, Herrscher bist die, die beiden 
Quellen der Sarasvati sollen dich in Flammen versetzen, dich, den 
Speise essenden, zur Herrschaft liber die Speise”. Dann fiihre er 
mit dem Verse: ,,Agni jatavedas hat als ersterer . . (u. s. w. wie IX 
1. 11).. ausgebreitet” einen anderen Ahavanlya nach vorne und 
bringe dem Agni tapasvat, Agni janavat und Agni pakavat einen 
achtschtisseligen Opferkuchen dar (worauf das Agnihotra zu Bnde 
gefiihrt wird) L 

1 Die hier gegebene Vorschrift ist erweitert aus TBr. I. 4. 4. 6 — 10: 
„Wessen Garhapatya erlischt, wahrend der AhavanTya nicht erlosehen ist, 
der wiirde, wenn er den Garhapatya, ohne vorher den AhavanTya 
ausgehen zu lasse n, durch Bohrung herstellte, einen Riss im Opfer 
bringen und ihm (d. h. dem Yajamana) einen Nebenbuhler erzeugen (darum 
soil man es nicht so machen). Was man vom Opfer zuriicklasst, darin dringt 
Rudra ein. Wenn er sich (daher) bei dem vorderen Feuer (d. h. dem Ah.) 
niederliesse (dazu vgl. IX. 9. 8), so wiirde er sich bei einem Feuer setzen, 
das nur ein Rest ist, und Rudra wiirde sein Vieh tQten (darum soil man 
auch so nicht verfahren; Polemik wider die Kathas, vgl. IX. 9. 8). Nachdem 
er den AhavanTya hat erlosehen lassen, bohre er den Garhapatya mit dem 
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Verse: „Von hier aus” u. s. w. Durch die Metra erzeugt er ihn axis seiner 
eignen Geburtsstatte. Den Garhapatya bohrt er: zum Garhapatya gesellen 
sich die Kiihe desjenigen, der Brennholz zu diesem Feuer gelegt hat. Wenn 
dieses erlischt, so geht mit ihm das Vieh fort. Nun sagter: „Verbleibe (hier) 
fur Saft” u. s. w. Der Reichtum ist eben das Vieh: er erwirkt, dass das Vieh 
(bei ihm) verbleibt” u. s. w. — Vor den Spruch des TBr. ise rayyai fiigt Ap. 
die Worte agne samrad ein, so hat auch (nach ihm ?) Asv. ; auch die Schluss- 
worte des mit sarasvatau anfangenden Spruches hat Asv. (mit adadhe am 
Ende). — Der Schluss des Sutra (die Isti) wird nicht im TBr., sondern in 
MS. Kath. Ait. br. (zum Teil fur andere Begebnisse verordnet) angetroffen. — 
Zur Bedeutung der Epitheta des Agni : tapasvat u. s. w. vgl. Sutra 3. 

2. Nach der Uberlieferung einiger 1 gilt diese Isti iiberall (nicht 
bloss beim Agnihotra) fiir den Fall, dass die Feuer erlOschen. 

1 Es kOnnen die Aitareyins gemeint sein, da in ihrem Brahmana (VII. 
8. 4) die Isti ohne Zusammenhang mit dem Agnihotra geboten wird fur den 
Fall, dass alle Feuer erlOschen. 

3. Die Einladungs- und Opferverse fur diese Isti sind: ^Komm' 
her, o Agni, mit Glut (tapas) zu den Leuten ( jana ), mit F'lamme 
I an tern d ( pdva/ca ), her zu meiner Lobpreisung. — Komm’ zu uns 
mit Glut unter den Leuten, o lauternder Agni, strahlend, unsere 
Opfergaben den Gottern bringend ,, L 

1 Die Verse werden im Ait. br. nur mit den Anfangswortern ange- 
geben, daher bei Asv. ganz. Ap. stimmt mit dieser Rezension iiberein; statt 
janesv agne hat MS. janisvagne , was besser zum Epitheton janadvat (es 
lautet ja nicht janavat) stimmt. 4 

4. Wenn der Ahavanlya erloschen ist, so bringe er dem mit Licht 
versehenen Agni einen achtsehusseligen Opferkuchen dar \ 

1 Diese Vorschrift wahrs. nach MS. I. 8. 8: 127. 17. Sie bezieht sich 
nicht auf TS. II. 2. 4. 7 — 8, weil diese Isti erst unten, IX. 10. 13, behan- 
delt wird. 

5. Nicht fiir Agni tapasvat (janavat pRvakavat ) l . 

. 1 Dazu vgl. Hir. (unmittelbar nach dem Inhalt von Sutra 3): etaa 
evahavamye ' nugate prayascittam , natra garhapatyam anugamayaty , agnaye 
jyotismate nirvapati na tapasvate. 

6 . „Wenn das vordere Feuer (d. h. der Ahavanlya) erlischt, 
bevor das A bend agnihotra, nachdem er die Agnihotramilch ans 
Feuer gesetzt oder nachdem er dieselbe ausgeschopft hat, dargebracht 
ist, so begebe er sich bin ter dem aus dem Garhapatya von einem 
vielwissenden Brahmanen entnomraenen (und zum Ahavanlya hertiber- 
gebrachten) Feuer und mit der von ihm selber ausgeschopften Agni- 
hotramilch zum Ahavanlya hinauf. (Dann bringe er das Agnihotra 
in dem von dem anderen auf den Ahavanly ah erd hingestellten Feuer 
in der gewohnlichen Weise dar). Welchen Wertgegenstand der Opfer- 
veranstalter vorher nicht zu verschenken wiinschte, den gebe er 
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(jenem Brahmanen). „Durch das nieht von der Stelle Bewegte, bewegt 
er ihn (nl. das Feuer) von der Stelle”, so wird in der heiligen 
Uberlieferung gelehrt 1 . 

1 Der ganze, von mir etwas frei ubersetzte, Passus entstammt dem 
Kath. V. 6: 55. 3—6, kontaminiert mi t MS. I. 8. 8: 127. 8. Das „nicht von 
der Stelle Bewegte (acyuta) ist der Wertgegenstand, welchen der Yajamana 
vorher bei sich zu behalten gedachte. 

7. Wenn (nachdem der Ahavanlya herausgenommen ist) das hintere 
Feuer (d. h. der Gn,rhapatya) erlischt, bevor das Mo rge n agnihotra 
dargebracht ist, so lasse er das vordere Feuer (d. h. den Ahavanlya) 
ausgehen, bohre in der friiher dargetanen Weise einen (neuen) Gar- 
hapatya, nehme in der friiher dargetanen Weise (das Feuer) aus (dem 
Garhapatya, bring© es zurn Ahavanlya) und verrichte das Agnihotra h 

1 Alles mit unbedeutender Erweiterung aus dem Kath. 1 . c. Z. 6—7. 

8 . Wenn er Eile hat 1 , (so bohre er nieht ein neues Feuer, sondern) 
lasse sich bei dem vorderen Feuer (nl. dem Ahavanlya) nieder, 
nehme aus (demselben ein anderes Feuer, bring© es) in ostlicher 
Richtung und verrichte (in diesein zweiten Ahavanlya) das Agni- 
hotraopfer 3 . 

1 Weil er den fur das Agnihotra bestimmten Zeitpunkt nieht iiber- 
schreiten will: zum Feuerbohren ist naturlich eine langere Zeit notig. 
2 Wieder aus dem Kath. 1. c. Z. 18. — Apastamba hat nieht bemerkt, dass 
er durch die Hertibernahme der Vorschrift aus dem Kath. mit seinem eignen 
Brahmana in Widerspruch kommt, welches diese Praxis missbilligt, vgl. Bern, 
zu IX. 9. 1. — Er lasst sich bei dem vorderen Feuer nieder, dieses macht 
er dadurch zu seinem Garhapatya, und so soli auch der DaksiAagni und was 
sonst zum'Opfer gehort, seine Stelle andern. 

9. Ein Doppelles jedoch ist es, wenn er das vordere Feuer zum 
Hinteren macht (weil es dann eigentlich zwei Ahavanlyas geben 
wiirde, und das Doppelte, die Wiederholung, zu missbilligen ist). 
Er lasse sich darum irgendwo anders (mit seinen Feuern) nieder, 
bohre in der friiher dargelanen Weise ein hinteres Feuer, nehme 
in der friiher dargetanen Weise das Feuer aus (dem Garha- 
patya, bring© es zum Ahavanlyaherd) und verrichte darin das Agni- 
hotra. Darauf bringe er am folgenden Tage den Opferkuchen fur 
Agni tapasvat janadvat pavakavat dar 1 . 

1 Alles beinahe wortlich aus dem Kath. 1. c. Z. 9—10. 

10. Die Uberlieferung einiger lautet, dass er nieht auf die Zeit 
zu achten babe 1 , wenn jemandes (hinteres) Feuer ausgeht (w&iirend 
der Ahavantya schon heransgenommen ist). Er lasse das vordere 
Feuer ausgehen, bohre in der friiher dargetanen Weise das hintere, 
nehme das Feuer heraus und opfere darin das Agnihotra. Darauf 
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bringe er einen fur Agni vaisvSnara bestimmten achtschusseligen 
Opferkuchen und ein fur "Vanina bestimmtes von Gerste zu berei- 
tendes Mus dar. 

1 ? Die Bestimmung ist mir aus keiner anderen Quelle bekannt, Hir. 
hat Ahnliches. Der yavamaya earn kOnnte aus MS. I. 8. 8: 127. 18 herruhren. 

11. ,,Wenn der Garhapatya Oder der, Ahavanlya erlischt, so soli 
er aus den zu Ende gebrannten (Holzstticken des bezuglicben Feuers) 
hervorgebohrt warden. Wenn die zu Ende gebrannten Holzstucke, 
welche dazu dienen konnten, nicht tnehr vovhanden sind (weil alles 
Holz eingeaschert ist), so soil er aus dem Feuerbohrer hervorgebohrt 
werden, nachdem er diesen mit der Asche der Holzscheite in Be- 
rtihrung gebraeht hat. Aus seiner eignen Geburtsstatte erzeugt er 
so das Feuer”, so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt \ 

1 Alles beinahe wOrtlich aus der MS. (I. 8. 9: 130. 1). Nach Sahkh. 
III. 19. 14 nimmt er einen Feuerbrand aus dem Garhapatya und verwendet 
diesen als unteres Feuerholz. 

12. Dasselbe gilt, wenn es sich um ein Feuer handelt, bei dem 
(statt Brennholz) Mist oder Gras verwendet wird. 

13. Dann erfolgt die Isti fur Agni tapasvat janadvat pavakavat. 

14. Oder statt. der Isti, welche anlasslich des Erloschens darge- 
bracht wird opfere er mit den folgenden Formeln Butterspenden 
im Ahavanlya: „Dem Mitra, svaha. Dem Varuna, svaha. Dem Agni, 
svaha. Dem Agni Herrn der Observanzen, svaha. Dem Agni tapasvat 
janadvat pavakavat, svaha. Dem hellen Agni, svaha. Dem leuchtenden 
Agni, svaha. Dem Sarya, svaha”, und mit den ,,grossen Worten”, 
zusammengeftigt und getrennt *. 

1 Vgl. IX. 9. 1, 4, 6, 10 jedesmal am Ende. 2 Also erst mit: 
bhUk bhuvah suvah svaha, dann mit bhuh svaha; bhuvah svaha, suvah 
svaha. — Die Absicht ist wohl, dass jedesmal statt des betreffenden Opfer- 
kuchens der betreffenden Gottheit eine Spende dargebracht -wird. Das erlauben 
die Aitareyins (Ait. br. VII. 6. 1 fgg.). . 

IX. 10. 

1. Wenn der Ahavanlya vor der Zeit der Darbringung des Agni- 
botra 1 erlischt, so ftihre er aus dem Garhapatya einen anderen 
Ahavanlya nach vorne. 

1 D. h. ummittelbar nachdem die Gerate zum Opfer fertig gestellt 
worden sind. 

2. Wenn dies geschieht zur Zeit der Darbringung, so verrichte er 
eine Butterspende im Garhapatya mit der Formel : „Der Aushauch 
ist in den Einhauch eingegangen.” 

3. Wenn der Garhapatya erlischt, dann im Ahavanlya mit der 
Formel: ,,Der Einhauch ist in den Aushauch eingegangen.” 
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4. Wenn der Daksinagni erlischt, daim im Gltrhapatya mi t der 
Formel: ,,Der Zwischenhauch ist in den Einhauch eingegaugen.” 

5. Wenn alle erloschen, so boh re er ein neues Feuer, fuhre den 
Ahavanlya aus in der Richtung, von welcher der Wind weht, und 
bringe eine Butterspende ini Ahavanlya dar mit der Formel: ,,Dem 
Winde, svaha.” 

6. a. Wenn alle bei Windstiile erloschen, so bohre er Fener und 
mache den Vihara zurecht (d. h. nelime das Fener lieraus); darauf 
seize sicl’i der Opferveranstalter hinter deni Ahavanlya und trinke 
selber die Agnihotraniilch \ 

1 Bern, zu Sutra 1—6. a. Alles aus dem SBr. (XI. 5. 3. 8— 12, vgl. S.B.E. 
XLIV, S. 82-85). 

6. b. ,, Dieses Trinken ersetzt die Agnihotraspende 33 , so wird in 
der heiligen Uberlieferung gelehrt h 

1 Nicht im SBr. Der Satz fehlt bei Hir., der iibrigens mit Ap. iibereinstimmt. 

7. Wenn er die Agnihotraspende vor Sonnenuntergang darbringt, 

so bringe er sie nochinals naeh Sonnenuntergang dar und bringe 
darauf stehend dem Feuer seine Verehrung dar mit dem Verse: 
„Seid ihr beiden eintrftchtig . . . (u. s. w. wie VII. 13. 6) . . gnadig 33 \ 

1 Der Vers wird in MS. (I. 8. 8: 128.5) gelegentlich einer anderen 

Gutmachung verwendet. 

8 . Wenn er die Abendspende mu Mitternacht verrichtet, so bringe 
er sie nochmals dar zur Zeit der Morgen rote 1 und bringe darauf 
mit demselben Verse dem Feuer seine Verehrung dar. 

1 Statt ausasam hat Hir. usasi. 

9. Wenn er beiin Besprengen der Opfersubstanz aueh das Feuer 

besprengfce \ so wtirde er ein ersehlagenes Opfer darhringen 3 . In 
diesem Falle lege er wieder Brennholz zimi Feuer mit dem Verse: 
,,Wieder sollen dich die Adityas, die Rudras, die Vasus entzllnden, 
wieder die Brahmanen mit Opfer, o du Bringer des Reichtnms. 

Durch Schmalz mache du deine Brscheinungsforrnen wachsen ; 

erftillt sollen die Wtinsche des Opferveranstalters sein 33 *. 

1 Was nach I. 19. 1. verboten ist. 2 So MS. I. 8. 2 : 117.5 fgg. 

(vgl. Kath. VI. 2: 51.4): „Diese (Feuerspende) goss er (nl. Prajapati) ins 
Wasser aus; die versengte das Wasser; da wurde das Wasser dem Agni 
zum Donnerkeil; darum soli von ihm, wenn er die Opfergaben besprengt, 
nicht das Feuer mitbesprengt werden; wenn er es mitbesprengte, so wurde 
er ein (vom Donnerkeil) ersehlagenes Opfer darbringen”. 3 TS. IV. 2.3, n. 
Die Anwendung des Verses und das weitere Ritual scheint von Ap. selber 
herzuriihren. 

10. So verfahrt er bei alien Verletzungen gegen das Feuer. 


11. Einen fur den mit Feuer versehenen Agni bestimmlen acht- 
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schusseligen Opferkuchen bringe dar, zu wessen Peuer man Peuer 
hinzubringt \ 

1 D. h. wenn der Adhvaryu, wahrend das Feuer yon einer vorigen 
Isti sich noch auf diesem Herd befindet (d. h. wenn er es nicht hat erloschen 
lassen), neues Feuer aus dem Garhapatya dazu bringt. Zu dieser Isti vergl. 
Verf. Altindische Zauberei (die Wunschopfer) n°. 93. Das Sutra ist der TS. 
(II. 2. 4. 6) entlehnt. 

12. Nach A^marathya ist diese Gutmachung in jedem Falleanzu- 
wenden, wenn man das Feuer zu dem noch anwesenden.friiheren 
Peuer hinzubringt. Nach Alekhana soli man, wenn man bemerkt 
(dass noch Feuer von einer vorigen Isti da war, bevor man das 
neue Feuer dazu gelegt hat,) es (nl. das vorige Feuer) erloschen 
lassen und keine Gutmachung verrichten 1 . 

1 Die beiden Ansichten sind schon Ait. br. VII. 6.1. vertreten : „Wenn 
er es bemerkt, so entferne er das vorige Feuer und lege das spatere nieder. 
Wenn er es nicht bemerkt, so bringe er den Opferkuchen dar”. 

13. Es ist (in dem Brilhmana gesagt worden und das Gesagte 
gilt in diesem Zusammenhang) : „Einen fur den leuchtenden Agni 
bestimrnten achtschtisseligen Opferkuchen bringe dar, wessen Feuer, 
nachdem es herausgenommen (und auf den Ahavaniyaherd hiniiber- 
gebracht) ist, erliseht, bevor noch das Agnihotra dargebracht worden 
ist;.... er lege dieselben niedergebrannten (Holzstticke, die zum 
Ahavanlya gelegt worden sind,) beisammen und bohre damit ein 
Feuer mit dem Verse: ,,Von hier aus seiner eignen Geburtsstatte . . 
(u. s. w. wie IX. 9. 1) . . . zufiihren” \ 

1 TS. II. 2. 4. 7 ; zu vergl. ist oben IX. 9. 1 und 4. 

14. Darauf bringe er eine Butterspende im Ahavanlya dar mit 
dem Verse: „Die dreiunddreissig Faden . . (u. s. w. wie IX. 8. 1) . . . 
zu den Gotteni” l . 

1 Es ist nicht unwahrscheinlich, dass diese Vorschrift sich auf MS. I. 
8. 9: 130.7 grtindet, wo der Vers unmittelbar nach der Behandlung der anu- 
gatesti folgt. Ap. hat dann aber diesen Text irrig aufgefasst, da der Vers in 
der MS.-stelle zum Folgenden gehdrt. 

15. Wenn, nachdem das Samnayya ans Feuer gesetzt, oder die 
Opfersubstanz ansgeschiittet worden ist, ein Mensch, ein Hund, ein 
Karren oder ein Wagen zwischen den beiden Feuern hindurchgeht, 
oder ein Dorfschwein oder ein Widder, so giesse er Wasser uber 
die (Spur) und fuhre dann eine Kuh auf der Spur herum mit der 
Formel: „Zunehmen soli das Gedeihen durch saure Milch und 
Schmalz; losen soli das Opfer den Opferherrn von der Bedrangnis, 
svaha ,J h 

1 Ahnliches schon oben IX. 6. 11, aber das dort Gesagte gilt genau 
genommen flir das Agnihotra. Im Brahmana des Ap. (vgl. die Bern, zu IX. 
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6. 11) war das Hinterherfuhren der Kuh missbilligt, und es unterliegt keinem 
Zweifel, dass der Autor dieses Brahmana das Hindurchgehen eines Hundes 
u. s. w. auch bei anderen Veranlassungen wiirde verpont haben. Tatsachlich 
kommt Ap. also in Kollision mit seinem eignen Brahmana. Das Obige 1st 
weiter nichts als eine Erweiterung und Spezialisierung von IX. 6. 11; das 
Ausgiessen des Wassers und das Rerumfuhren der Kuh beruht auf MS. I. 
8. 9: 130. 11, 13 (vgl. auch Ait. br. VII. 12. 3), die Erwahnung des Schweines 
und des Widders auf SBr. XII. 4. 1. 4, der Spruch, zu anderem Zweck 
bestimmt, aus der MS. 

16. Darauf bring© er sechs Bntterspenden dar mit den Formeln: 
,,Zu den Gotten), in die Fremde ist das Opfer gegangen ; von dort 
soil der Segen des Opfers zu mir kommen. — Zu den Vatern, in die 
Fremde ist der Opfer... kommen. — Zu den funf Stain men, in die 
Fremde ist das Opfer .... kommen .... Zu den Iiimmelsgegenden, 
in die Fremde ist das Opfer . . . kommen. — Zu dem Wasser, in 
die Fremde ist das Opfer... kommen. — Zu den Krautern und 
Baumen, in die Fremde ist das Opfer. . . . kommen” 1 und schiebe 
mit dem Verse: „Hier schritt Visnu aus ... (u. s. w. wie. II. 6,1)*. 
beschtittete” die Wagen- oder Karrenspur zusamtnen oder verwisehe, 
wenn ein Mensch oder Tier liindurch gegangen ist, die Fussspur*. 

1 Die Spriiche, in alien anderen Texten zur Gutmachung einer Ver- 
schiittung verwendet, mit geringer Abweichung aus MS. oder Kath. 3 Die 
Verwischung der Fussspur nach MS. I. 8. 9 : 130. 12. 

17. Wenn ein Karren oder Wagen zwisehen den beiden Feuern 
hindurchgeht, so lasse er den Ahavanlya erlosehen und fuhre ein 
neues Feuer aus dem Garliapatya zum Ahavanijaherd mit d’en 
zwei Versen; ,,Welc-he Fussspur, von dir frulier (oder „vorne”) 
zusammengetragen sich ja liber die Strahlen der Sonne ausgebreitet 
hat, bringe zu ihr diesen Beguterten, schenke uns deine Gewinn 
bringende Gunst. — Du bist, o Agni . . (u. s. w. wie VI. 31. 4a) . . 
das Opfer”. Darauf bringe er in der frtiher dargetanen Weise 1 die 
Isti an Agni wegbereiter dar 3 . 

1 Vgl. IX. 1. 19 — 21, IX. 4. 2. 2 Alles nach TBr. I. 4. 4. 10. 

IX. 11. 


18, 1. Dieselbe Igti 1 verrichte er, wenn das beim Somaopfer von 
den Sangern zu singende Lob oder die vom Hotr herzusagende 
Rezitation in Verwirrung geraten ist. 

1 Wohl die PathikrtT. 

2. Oder wenn man mit den Feuern 1 eines anderen zwisehen den 
eigenen hindurchgeht, oder fur denjenigen, welcher mit seinen Feuern 
zwisehen denen eines anderen hindurchgeht. 

1 Welche z. B, in den Feuerbohrer aufgenommen sind. 

3. Oder fur denjenigen, mit dessen Feuern man aus Verseli 
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die Feuer eiries anderen bei der Herstellung des Vihara zusammen- 
kommen lass ! l . 

1 Wenn z. B, mehrere Personen zusammen auf Reise gehen und ihre 
Feuer nicht von einander getrennt halten; vgl. auch IX. 3. 18. 

4. Dieselbe 1st! bringe er dar fur einen, der in der Fremde ge- 
storben ist l . 

1 Sobald man seinen Tod erfahrt, wird vom Adhvaryu in der Wohnung 
des Verstorbenen in seinen Feuern diese Isti dargebracht. 


5. Fiir einen solchen bringe er das Agnihotra dar mit der Milch 
einer Kuh, welche ein fremdes Kalb ernahrt, so lange bis der 
Korper mit den Feuern in Beifihrung gebraeht wird \ 

1 Die Vorschrift beruht entweder auf Ait. br. VII. 2. 4 und 6 oder 
auf !§Br. XII. 5. 1. 4. Im allgemeinen ist iiber dieses pramitagnihotra oder 
mrtagnihotra zu vergl. Verf., die aitind. Toten- und Best. Gebrauche § 41. 

6. Alle Handlungen dabei sollen ohne Sprucli verrichtet werden. 

7. Er lasst die Kuh melken, wahrend er sein Kleid liber der 
rechten Schulter und unter der linken Achselhohle tragt 

1 So nach SBr. XII. 5. 1. 6. 

8. Die Graser, welche sonst 1 mit der Spitze nach Norden gericlitet 
sind, richtet er mit der Spitze nach Siiden 2 ; die fur das Agni- 
hotra bestimmte Milch setzt er in der slid lichen Halfte 3 des G&r- 
hapatja auf kalter A sell e ans Feuer, entfernt sie in stidlicher 
Riphtung 4 , schopft mit einem Male und ohne Sprtiche die 
ganze Quantitat aus 6 , und bringt sie, ein Stuck Brennholz 
damn ter haltend 8 , stidlich von den herausgenommenen Feuern zum 
Ahavaniya hin 7 . 

1 Vgl. VI. 3. 5. 2 Dadurch bleibt das Feuer an der Siidseite 

(wo ia das Totenreich gedacht wird) so zu sagen zuganglich, wie es sonst an 
der Ostseite fiir die Gbtter zuganglich bleibt. — Die Vorschrift aus SBr. 
XII. 5. 1. 12. 8 Im Gegensatz zum normaien Ritual, VI. 5. 6 — 7. 

4 Ijn Gegensatz zu VI. 6. 8. 5 Im Gegensatz zu VI. 7. 1, 6. 6 Im 

Gegensatz zu VI. 8. 5. 7 Daraus geht hervor, dass sonst die Agnihotra- 

milch nOrdlich vom Vihara hingebracht wird. 

9. ,,Denn oberhalb trUgt er es fiir die GotteF' so wird gelehrt \ 

1 Die Brahmanastelle ist mir nicht zur Hand; zu vergl. ist SBr. XII, 

5. 1. 10: yad dhoparisiat samidkam abhyasya hared devatra kuryai . 

10. Nachdem er die Milch in der Nalie des Ahavanlya nieder- 
gestellt und das Stuck Brennholz ins Feuer gelegt hat, op fere er 
die ganze Quantitat Milch 1 mit einem Male und ohne Sprucli 3 , 

1 D. h. ohne fiir die gewOhnliche zweite Spende einen Rest zu lassen. 

Im Gegensatz zu VI. 10. 9. 

11. Oder aber er nenne bei der ersten Spende den von den 
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V Stern begleiteten Soma, bei der zweiten Agni den Fiihrer der 
Manenspeise. 

12. Das Essen, 1 Wasserausgiessen ’ und Umgiessen * finden nicht 
statt. 

1 Vgl. VI. 11. 4 am Ende. 2 Vgl. VI. 12. 4. 3 Vgl. VI. 5. 4, 

VI. 14. 1. 

13 — 15. Die Opferger&te des Verslorbenen versehenkt er (nl. 
der Sohn oder die Wiltwe) den Brahmanen, jedoch nur die metallnen, 
die tonernen wirft man ins Wasser *. 

1 Vergl. SBr. XII. 5. 2. 14. 

16. Der untei'e Milhlstein bleibt zu Hause nnd kommf dem 
Sohne zu \ 

1 amaiva gehort zu Sutra 16, vgl. z.B. Asv. grhs. IV. 3. 18. — Wahr- 
scheinlich ist unter drsat auch der obere Miihlstein miteinbegriffen. 

17. Wenn man iiber einen Totgesagten vernimiut, dass er nocli 
am Leben ist, so bringe er einen achtschtlsseligen fur Agni surabhi- 
mat („den Wohlriechenden”) bestimmten Opferkuchen dar 1 . 

1 Die Vorschrift wohl nach Kath. X. 6: 131.3 (wo zu lesen ist: yam 
aprawiilam pramitam srnuyuh) und vergl. Ait. br. VII. 9. 7 (Verf., Altind. 
Zauberei, die Wupschopfer n°. 73, 74). 

18. 19. Wenn der Opferveranstalter slirbt, nachdem die erste 
(aber bevor die zweite Abend- oder Morgen-) Agnihotraspende dar- 
gebracht ist, so giesse er die zweite Spende an der Siidseite des 
Ahavanlya auf kalte Asche aus, oder er bringe sie (d. h. die dazu 
tibriggelassene Milch) zum Kehrichtplatz der Asche hin. 

20. Nach einigen bringe er zu diesem Zeitpunkte mi t dem fur die 
zweite Spende bestimmten Uberrest jene erste Spende des Pitrmedha 
dar \ 

1 Vgl, Pitrmedhasutra (ed. W. Galand) I. 1 : 34.9 und dazu Verf., die 
altindischen Toten- und Best. Gebrauche § 6, vgl. § 2 mit Bern. 25. 

21. Wenn der Opferveranstalter vor der Beendigung einer Isti 
stirbt, so schneide der Adhvaryu von alien Opfergaben die vorge- 
schriebenen Abschnitte aus, lege sie samtlich in die Juhu und opfere 
sie, nachdem er die Namen aller Gottheiten hintereinander aufge- 
sagt hat, mit dem Worte: svaha 1 . 

1 Er opfere sie also z. B. mit den Worten : „Dem Agni, dem Visnu, 
dem Agnisoma, svaha”. Die Autoritat fiir diese Vorschrift ist wohl Ait. br. 

VII. 2. 3, vgl. auch Hir. pi. su. II. 8 : 56. 6—7. 

22. Wenn iiber einen Ahitagni, welcher auf Reise gegangen ist, 
nach liingerer Zeit nicht bekannt wird, ob er gestorben ist (d. h. ob 
er noch am Leben ist), so verbrenne man mit seinen Feuern in 
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der Richtung, in welcher er ausgezogen war, etwas diirres Ge- 
striipp *. 

1 Der Vihara wird also in dieser Richtung gemacht; vgl. Baudh. pi. 
su. I. 10: 15.8 und Hir. pi. su. II. 11 : 60.6 (die letztere Stelle mit der obigen 
des Ap. ubereinstimmend). \ 

23. Oder aber er verfertige ans dreihundertsechzig PalS^ablatt- 
stielen liber dem schwarzen Ziegenfelle (des nicht Heirngekehrten) eine 
menschliche Figur. „Diese soil man mit seinen Feuern verbrennen”, 
so lelirt das Vajasaneyaka \ 

1 Clber den Text dieser Stelle vgl. Verf., The pitrmedhasutras of Baudh., 
Hir., Gautama, Introd. p. XVIII; fiber deren Inhalt Verf., die altind. Toten- 
und Best. Gebrauche § 43. — Die Stelle aus dem Vajasaneyaka ist in unserem 
SBr. nicht enthalten, vgl. aber XII. 5. 1. 13: tam agnibhih samuposet ; Ait. 
br. VII. 2. 7-8. 

24. Wenn ein schwarzer Vogel (z. B. eine Krahe) unmittelbar 
oberhalb der (auf der Vedi) fertiggestellten Opfergaben hinfliegt oder 
die Fliigel hinundherbewegend sieb darauf setzt *, so bringe er im 
Abavanlya eine Spende dar mit dem Verse: ,,Hier scbritt Visnu 
ans . . . (u. s. w. wie II. 6. 1) . . beschuttete.” 

1 Vgl. XIV. 31. 1. 

25. Wenn er bocb oben (dariiberbin) fliegt, so kehre er sich nicht 
daran. 

26. Wenn der Opferpfahl, wabrend er aufgerichtet wird \ oder 
wenn der Aufsatz berabfallt, so bringe er eine Butterspende im 
Abavanlya dar mit dem Verse: ,,lm Brahman wurzelt der Geist. . 
(u. s. w. wie II. 21. 1).. zu den Gotfern gehen.” 

1 Vgl. VII. 10. 7 (Im Texte ist ucchriyamano falsche tJberlieferung 
statt ucchriyamano). 

IX. 12. 

1. Wenn der Adhvaryu, bevor noch die Gberreste der Opfergaben 
von der Vedi entfernt worden sind das asrdvana fiir die Nachopfer 
hbren lasst ’, so bringe er eine Butterspende im Abavanlya dar mit 
dem Verse: „Wenn ich, o Gotter, . . . (u. s. w. wie III. 11. 2").. 
diese liber.” 

1 Vgl. III. 4. 5. 2 Vgl. III. 5. 1. 

2 . Wenn das Pranltawasser verschiittet wird oder versiegt, so 
sch&pfe er ^es von jieuem mit den drei Versen : „0 Wassei’, ihr 
seid erquickend . . (u. s. w. wie VII. 21. 6 1— ! ) . . zeuget” und bringe 
eine Butterspende im Abavanlya dar mit dem Verse: ,,Zu Elide 
gefiilirt . . (u. s. w. wie III. 11. 2 4 ) . . zutn Opfer gemachten.” 

3. Wenn bei der Feuergriindung die Sonne sich nicht zeigt 1 (weil 
sie durch Wolken bedeckt ist z. B.), so bringe er drei But terspenden 
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im Ahavanlya dar mit den drei Versen : ,,Wir sind aus der Fin- 
sfcernis . . (u. s. w. wie III. li. 2 5 ~~ 7 )., Bewegungslosen.” 

1 Vgl. V. 1-3. 1-2. 

4. Wenn man 1 zu ihm hergelaufen kommt mit der Mitteilung: 
,,Die Seliakale haben geschrieen, ein allein gehender Schakal hat 
geschrieen, es hat einen Sterbefall in unserer Familie gegeben : 
bereite mis eine Schutzwehr (jmridhi)” , so bringt er, nachdem er 
ein Seheit von Pala^abolz zum Feuer hinzugelegt hat, sechs Butter- 
spenden im Ahavanlya dar mit den sechs Versen : „0 Varuna, bore 
meinen Ruf.. (u. s. w. wie III. 11. 2 8 ~ 1# ).. Artznei” und legtdarm 
stidlieh (vom Ahavanlya) 5 * einen Stein als Schutzwehr ( paridhi ) 
nieder mit dem Verse: ,, Diese Schutzwehr stelle ich fur die Leben- 
den ; kein anderer von diesen soil zu diesem Ziele wandeln. Hundert 
voile Herbste sollen sie leben, durch einen Berg sollen sie den Tod 
von sieli frennen” \ 

1 Wohl der Opferveranstalter und dessen Familienglieder. 2 Oder 

siidlich von den ihn Anflehenden (?), so Rudradatta. 3 TBr. III. 7. 11. 3. 
Zu vergl. ist Ap. grhs. 23. 10. 

5, 6. Wenn es sieli urn einen Ksatriya handelt, so legt er statt 
des Scheites von Palasaholz ein Seheit von Nyagrodha (ficus indica) 
zum Feuer, (nachdem er den Opferplatz) an der Grenze seines 
Reiches (dargestellt hat); wenn es sich urn einen Vai^ya handelt, 
da nn ein Seheit von A^vatthaholz (ficus religiosa), (nachdem er den 
Opferplatz) an der Grenze seines Ackerfeldes (dargestellt hal) \ 

1 Diese Vorschriften scheinen dem Ap. ausschliesslich eigen zu sein. 
Zu den Holzarten ist zu bemerken, dass der Palasa immer fur den Brahmanen, 
der Nyagrodha fiir den Ksatriya gilt, wahrend es in Bezug auf den Vaisya 
keine feste Regel gibt (vgl. z. B. Ap. grhs. 11. 16). 

7. Die acht Spenden mit den Formeln: ,,Den durch Opfer 
Verehrten, svahE . . (u. s. w. wie 111. 11. 2 l4 ~ 31 ) , . dem volligen 
Gelingen, svaha” konnen die Allsuhnspenden des Voll- und Neumonds- 
opfers vertreten \ 

1 D. h. dass statt aller 38 Spenden von III. 11. 2 — III. 13. 1 nur diese 
acht dargebracht werden diirfen. 


8 . Wenn er Angst hat infolge eines bosen Traumes oder aus 
anderer Ursache, so bring© er zwei Butterspenden dar mit den zwei 
Versen: „Wovor wir, Indra, aus furchten . . (u. s. w. wie III. 12. 
1 a7 — 38 ) . . Furchtlosigkeit bringeD,” oder er fliistre bloss die zwei 
Verse. 


9. Durch das Licht aller (Wesen) ftirwahr leuchtet der Glulkessel. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B7 



Neuntes Buch 


IX. 12. 10.— 


98 • 


Desluilb briuge er, naehdem er mit der Pravargyazeremonie vor- 
gegangen ist. oder naehdem er gehbrt hat, dass die Pravargya- 
zeremonie verrichtet wild, eine Butlerspende dar niit dem Verse: ,,Was 
wir bier zu wenig . . (a. s. w. wie III. 12. 1 “) . . Anted bekommen”, 
Oder er Austere bloss den Vers '. 

1 Die Absicht des ganzen Sutra ist mir undeutlich. Jedenfalls ist ruca 
zu lesen, statt rucam, obschon Rudradatta rucam liest und erklart. 

10. Warm der Opferveranslaller, naehdem die Feuer zum Em- 
pfangen der Spende ‘entfacht sind, aber die Spende noch nicht dar- 
gebracht ist, isst l , so bringe er zwei BuUerspenden dar mit den 
Versen: ,,Welehen Frevel wir immer in Mense.henweise, o jungster 
Gott, unwissentlich wider dich uns haben zu Sehnlden kommen 
lassen, maehe du uns scliuldios gegeniiber Aditi. Lose ganz unsre 
Freveltalen, o Agni. — Wie ihr, verehrungswurdige Vasus . . (u. s. w. 
wie VI. 22. 1)... verlangere, o Agni, miser Leben,” 5 oder er lege 
mit diesen Versen je ein Seheit .ins Feuer oder Austere bloss 
die Verse. 

1 Was nach VI. 25. 13-14 verboten ist. 1 TS. IV. 7. 15. v. w. 


11. Derjenige, iiber weleliem (wahrend er sehlief) die Sonne unter- 
oder aufgegangen ist, derjenige, welchem ein jtingerer Bruder in 
der Grundung der Feuer, in der (erstmaligen) Darbringung eines 
(Soma)opfers, itn Empfang des Erbteils oder im Heiraten zuvor- 
gekommen ist, und derjenige welcher einem alteren Bruder im 
Heiraten zuvorkoinmt, bringe zwei Butterspenden im Ahavaniya 
dar mit den Versen: ,,Wenn ein Mangel in mir enlslanden ist, so 
soli der ruhrige Agni jatavedas dies wieder herbringen. — Agni 
hat die Sehkraft zuruckerstattet und Indra und Brhaspati. Ihr beiden 
Alvins sollt mir die Sehkraft. wieder in die Augen bringen” \ Nach 
einigen Austere er bloss die Verse. 

1 TS. III. 2. 5. n (zwei Verse!). 


12. Anlasslich einer unbeachteten Handlung 1 (im Opferritual) 
bringe er drei ButlerS|)enderi dar mit den Versen: ,,Was unwissent- 
lich.. (u. s. w. wie III. 12. 1 . . die Gotter ehrend.” Nach 
einigen Austere er bloss die Verse. 

1 Nach Rudradatta: „Wenn er in Zweifel ist, ob dieser oder jener 
Teil des Opfers richtig oder unrichtig gemacht ist. 


IX. 13. 

1. Wessen Schmalz, bevor es durch die „Reiniger” gelautert war 1 
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verschtittet wird, der gebe dem Adhvaryu ein grasfressendes Tier 
(d. h. eine Kuh, eine Ziege). 

1 Vgl. II. 6. 7. 

2. Wenn das Schmalz, nachdem es gelautert ist, verschtittet 
wird, so soil ein funkelnder Schmuck gegeben werden. 

3. Bin aus seiner Habe auszuerwahlendes Si tick, naeh einigen l . 

1 Bern, zu Sutra 1—3. Quelle ist offenbar MS. I. 4. 13: 62. 9—12. 

Hier aber wird empfohlen, fur den ersten (in Sutra 1 erwahnten) Fall ein 
citram zu verschenken. Damit muss ein lebendiges Wesen gemeint seifi, da 
es heisst : „dann wird das citram des Opferveranstalters vor der Zeit ster- 
ben” (vgl. auch Sadv. br. IV. 1. 7 — 8). Wahrscheinlich hat Ap. diesen undeut- 
lichen Ausdruck durch chindat prani ersetzt. 

4. Wenn es verschtittet wird, wahrend es sich in der Opferkelle 
befindet, so gebe er das, was er in seiner Wohnung am schonslen 
hat (Reis, Gerste u. s. w.). Dann giesse er es zusammen 1 mil deni 
folgenden Verse oder er sage bloss den Vers dartiber her: ,,Ich 
giesse dich zusammen mit der Formel, als Nachkommen, langes 
Leben und Besitz. Der Opferveranstalter, von Brhaspati geheissen, 
soil hier keinen Schaden erleiden” 3 . 

1 D. h. er giesse das Verschtittete wieder in die Kelle (Rudr.). 3 TS. 
I. 6. I. a. 

5. Die Uberlieferung einiger erw&hnt, unmittellbar vor deni 
Schmalz die Formeln: ,,Zu den Gbttern, in die Freinde, ist das 
Opfer gegangen . . (u.’s. w. wie IX. 10. 16).. zu mir kommen” x . 

1 In der Tat werden diese Formeln im Kath. (IV. 6) und in der MS. 
(I. 4. 4) unmittelbar vor den Formeln iiberliefert, welche zum Schdpfen des 
Schmalzes dienen, und in denselben Texten (K. XXXII. 6: 24. 3, MS. I. 
4. 9 : 57. 3) werden diese Formeln zum Anumantrana der verschtitteten 
Butter verwendet. 

6. Nachdem er das Verschtittete mit der Formel: ,,Mil des Opfers 
Vormas, Urn mas, Gegenmas, Aafmas umfasse ich dich” 1 mit der 
Hand umfasst hat, misst er mit der Formel: ,,Dem Herrn der Erde, 
svaha” 4 dartiber eine Spanne naeh Osteri *, mit : ,,Dem Herrn der 
Schopfung, svaha 1 ' 2 naeh Stiden, mit: ,,Dem Herrn der Geschopfe, 
svaha" 4 naeh Westen, mil : ,,Der Schopfung, svaha” 4 naeh Norden, 
mit: „Blmh, bhuvali, suvah” 4 naeh oben. 

1 Vgl. II. 5. 4. 2 TS. II. 6. 6. 3—4. s Das Messen ist dem 

Ritual des Soma, besonders der Kathas (K. XXV. 7 : 1 12. 9) entlehnt. 4 Von 
Ap. hinzugeftigt. . 

7. In der Vorschrift: ,,(Die Formeln:) „Dem Herrn der Erde, 
svaha; dem Herrn der Schopfung, svaha; dem Herrn der Geschopfe, 
svaha” spreche er aus tiber dem Uberschiitteten” werden (diese For- 
meln) ohne Tremning ftir alle Opfergaben (die aus dem Opferloffel 
verschiittet worden sind) gelehrt x . 


B 7* 
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1 So in der TS. (II. 6. 6. 3—4). — Weil die Fassung des Mythos von 
Agni’s drei alteren Brlidern nach der TS. (II. 6. 6. 1—3) und vgl. MS. III. 
8. 6: 102. 10 fgg., SBr. I. 3. 3. 13 — 17 ziemlich bekannt ist (vgl. u. a. v. Schro- 
der, Mysterium und Mimus, S. 183), versuche ich hier eine tJbersetzung der 
einschlagigen Stelle aus dem Kath. (XXV. 7: 111. 7 fgg.): „Es gab einst vier 
Hotrs bei den Gottern: Bhupati, Bhuvanapati, Bhutanampati und Bhuta. Drei 
von diesen waren gestorben durch die Ausiibung ihref Hotrfunktion, der 
tJbriggebliebene, Bhuta, fiirchtete sich vor dem Tode. Er versteckte sich und 
drang in den Ozean ein. Die Asche, die er im Ozean hervorbrachte, ist 
der Schlamm, den man heute in demselben findet. Ihn verriet der Fisch; 
dieser wurde von Agni verflucht: „Der erste Beste soil dich toten.” Daher 
kommt es, dass der Fisch vom ersten Besten getOtet wird, denn er war ver- 
flucht. Da lief Agni aus dem Ozean empor und drang in das Schilf ein. 
Daher kommt es, dass das Schilf, wenn es verbrannt ist, wie blutig sich 
krauselt. Ihn fand der Schimmel, es beriihrend. Er brannte ihn vorne an, 
Daher kommt es, dass das Ross ein vorne gebranntes Angesicht hat (deutet 
wohl auf den Blasse des Pferdes). Da wieherte es. Die Stimme (d. h. das 
Gewieher), welche sich da horen Hess, wurde zum Gutes verklindenden 
Vogel. Daher kommt es, dass, wenn dieser seine Stimme erklingen lasst 
liber einem, der Verlorenes sucht, dieser es findet. Da fanden ihn die Gotter 
und fiihrten ihn herbei, sagend : „Du wirst jetzt unser Hotr sein”. Er fiirchtete 
sich aber vor dem Tode. Da sagten die verstorbenen Briider zu ihm: „Wir 
werden dir hiervor ein Schirm sein, aber suche untqr den Gottern einen 
Anteil fur uns”. Da sagten diese : „Alles was, zur Opfergabe geworden, aus- 
serhalb der Umiegeholzer verschuttet wird, das sei deren Anteil”. Diese 
Briider flirwahr sind die drei Umiegeholzer (welche ia das Feuer schirmend 
einschliessen). Wenn etwas zur Opfergabe Gewordenes ausserhalb der Um- 
iegeholzer verschuttet wird, so spreche er dariiber die Formel: „Dem Herrn 
der Erde, svaha” (u. s. w. wie oben). Dies sind die Gotter, die das Verschlit- 
tete zum Anteil haben; zu diesen sendet er das Verschiittete hin”. 


8. Wenn eines der zum Backen des Opferkuchens bestimmten 
Schfisselchen zerbrickt, so fuge er die Stticke aneinander mit der 
Formel: „Durch die tausendsilbige G&yatrt fuge ich dich zusaimnen” 
and giesse dann fiber dem Schfisselchen, welches er oberhalb des 
Garhapatya halt, eine Butterspende aus mit dem Verse: ,,Der Geist 
soli., (u.s, w. wie III. 3. 2).. gfitlich tun” 1 . 

1 Diese Vorschrift entstammt zum grossten Teil der MS. (I. 4. 13:62.19), 

9. Darauf werfe er es ins Wasser mit, dem Verse: ,,Unzerbrochen 
ist der tranfelnde Glutkessel dahin zurfickgekehrt, woher ergekom- 
men; das Brennholz, die Vedi, und alle Umiegeholzer begleiten die 
lange Dauer des Opfere” x . 

1 TS. I. 5. 10. m. - Zu vergl. III. 20. 9. 

10 . Dann mache er ein anderes zurecht und lege es zu den 
anderen Schfisselchen mit dem Verse: ,,Die dreiunddreissig Ffiden . . 
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(u. s. w. wie IX. 8. 1.).. aneinander ,> , wenn es zerbricht vor dem 
Ansetzen (der Schusselchen zum Backen des Kuchene). 1 

1 Also vor der Handlung von I. 22. 2. 

11. Wenn aber eines zerbricht, nachdem sie ans Feuer angesetzt 
worden sind, so seize er mit demselben Spruehe ein anderes an. 

12. Oder er setze ein anderes an mit dem Spruehe, mit welchem 
das betreffende Schusselchen an seinen Ort angesetzt wurde \ 

1 Also z. B. mit: „Fest bist du” u. s. w., vgl. I. 22. 2 fgg. 

13. Wenn von den fertigges tell ten Schusselchen eines vor dessen 
Anwendung 1 verloren geht, so bringe er einen zweischusseligen 
fur die Alvins und einen einschtisseligen fur Brde und Himmel be- 
slimmten Opferkuchen dar 3 . 

1 Also bevor die Schusselchen zum Backen des Kuchens angesetzt 
werden. 1 Die Vorschrift nach TS. II. 6. 3. 6; „die Asvins sind ja die 

Heilmeister unter den Gottern, durch sie bringt er Heilung an ; was verloren 
geht, geht auf der Erde oder im Himmel verloren, er findet es in diesen 
beiden wieder”. 

14. Der bei dieser Isti auftretende Hotr ist ein Nachkomme des 
Bhrgu, der Opferlohn ein einjahriger Stier \ 

1 Es ist mir bis jetzt nicht gelungen, weder die Herkunft dieser zwei 
Vorschriften nachzuweisen, noch deren Tendenz zu ermitteln, 

15. Nach den Vajasaneyins wird bei diesern Anlass bloss eine 
Butterspende mit dem Sruva dargebracht mit dem an Erde und 
Himmel gerichteten Verse: , 3 Der gross© Himmel und die grosse 
Erde.. (ti.s. w. wie IX. 2. 5.).. Stutzungen” \ 

1 In unserem $Br. ist dies nicht nachzuweisen. 


IX. 14. 

1. Wenn der einschusselige Opferkuchen fans der Schtissel) hin- 
ausfgtll t oder umgedreht wird \ so bringt er ihn in seine Lage 
zurtick mit dem Verse: ,,Bewege dich auf der Spur des Prajapati; 
mochten wir mit mftnn lichen Kindern und mit Kiiheri begltickt 
werden, mit Rossen und allerhand Gedeihen und Nachkommen und 
Mut. Die Goiter sollen miser Opfer auf der rechten Balm fuhren ,> 2 . 

1 Was nach VI. 30, 1, 2 nicht geschehen darf. * Der Vers TBr. 
III. 7. 10. 2—3. 

2 . Der Opfer veranst-alter spricht dartiber die zwei Verse aus: 
,,Im Adel, in (meinem) Reiche stehe ich fest, in Rossen und Kiihen 
stehe ich fest, in Nachkommen und Dasein stehe ich fest. — Der 
eine (nl. der Himmel) dehnt sich uber Allem aus, auf der anderen 
(nl. der Erde) ist dieses (All) gesetzt. Dem alles sehaffenden Himmel 
und der Erde babe ich meine Verehrung dargebra(•ht ,, l . Darauf 
bringe er (nl. der Adhvaryu) zwei Butterspenden im Ahavaniya dar 
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mit den zwei Versen: ,,Eg hat der Himmel die Erde bespritzt . . 
(u. s. w. wie IX. 6. 7.).. fortpflanzen.” 

1 TBr. III. 7. 10. 3. 

3. Einen fill’ Agni vai^vSnara bestimmten zwolfschusseligen Opfer- 
kuchen bi’inge er dar, wenn er bei den Patnlsamyajas ein Schiissel- 
chen beopfert l . 

1 Es ist mir nicht deutlich, welche MOglichkeit diese Yorschrift vor- 
aussetzt. Bhar. und Hir. haben dieselbe Yorschrift, aber mit; „Wenn error 
den PatnTsamyajas” (yadi patnJh samyajayisyan). 

4. „Dieselbe Isti verrichte wer, indetn er die Voll-und Neumonds- 
opfer darzubringen pflegt, den Voll- Oder Neumondstag ohne Opfer 
verstreiehen lasst,” so ist (im Brahmana) gesagt worden 1 (und diese 
Yorschrift hat Geltiing). 

1 Das Zitat stimmt nicht genau mit dem Brahmana (TS. II. 2. 5. 4) 
iiberein : Ap. hat : etam eva nirvaped yo darsapurnamasayaji, das Brahmana : 
vaisvdnaram dvadasakapalam nirvaped amavasyam vd paurnatnasim vatipa- 
dya. — Vgl. die Isti an Agni pathikrt IX. 4. 2. 

5. Dieselbe Isti verrichte er, wenn er, ohne das AgrSyana 1 dar- 
gebracht zu haben, von der nenen Feldfrucht isst 3 . 

1 Vgl. VI. 29. 2. 8 So nach Ait. br. VII. 9. 1. 

6 . Von den Gbttern (zu ihrer Gemeinschaft) herbeigeleitet ist 
derjenige, welcher sieh die Feuer gegriindet hat: die Gdtter essen 
dessen Speise; wenn er, ohne vorher das Agrilyana verrichtet zu 
haben, von der neuen Friicht asse, so wurde er den far die Got ter 
bestinamten Anteil essen und zu Sehaden kommen '. 

1 Die Stelle ist mit unbedeutenden Anderungen und leichter Zutat dem 
Kath. (XII. 7: 169. 20) entnommen. 

7. Einen dreizehnsehiisseligen fur die Maruts bestimuiten Opfer- 
kuchen bringe dar, wem Zwillinge, sei es aus seinen Kilhen, sei es 
aus seiner Gattin, geboren werden. 

8 . Die Geburt von Zwillingskindern bedeutet Kinderlosigkeit, von 
Zwillingskalbern Viehlosigkeit. 

9. Der Einladungsvers zu der Hauptspende dieser Isti ist in 
Gayatrl-, der Opfervers in Tristubbmetrum *. 

1 Bern, zu Sutras 7 — 9. Alles ist der MS. (II. 1. 8: 10. 3) entnommen. 
Die Anderung in der Vorschrift der MS. (wo als, Opfervers ein Jagatlvers 
vorgeschrieben wird) bringt das Ritual in Einklang mit dem nach den Tait- 
tirlyas sonst fur die Maruts geltenden. Zu vergl. ist Verf., Altind. Zauberei, 
die Wunschopfer, n°. 55. — Die Verse sind TS. I. 5. 11. p, q. 

10 . Einen fur Agni und Visnu bestimuiten elfsehiisseligen Opfer- 
kuchen bringe er dar fiir denjenigen, dessen Opfer man in den 
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Feuern eines anderen verrichlet, oder in wessen Feuern ein anderer 
das Opfer verrichlet b 

1 Die altere Quelle dieser Vorschrift ist mir nicht bekannt geworden. 


11. Einen von Vastva 1 bereiteten ftir Rudra bestimrnten Caru 
brings dar, wesson Vieh von Rudra getotet wird. 

1 Ein unbekanntes Kraut. 

12. Dieselbe Isti bringe er dar fiir ein Oberhaupt der Nisadas b 

1 Vgl. Bern, zu V. 3. 9. 

13. Denn diese ist seine Isti. 

14. ,,Der Opferlobn ist ein schwarzes Ziegenfell, ein Tier mit 
versliiminelten Hornern, ein stutzohriger Esel, eine Gazelle, ein 
weibliehes Gazellenjunges, ein Mass Hirse, oder eine Gazelle, die 
ihre Hufe verloren hat,” so wird in der heiligen Oberlieferung 
gelehrt b 

1 Bern, zu Sutra 11—14. Der Vorschrift liegt MS. II. 2. 4: 18. 13-16 
zu grunde; vgl. Verf., altind. Zauberei, die Wunschopfer nb 111. 


IX. 15. 

1. Wer die Observanz der Keuscldieit uhernotmnen hat und 
dennoch einer Frau beiwohnt, opfere (nach deni Ritual des Tier- 
0 [>fers) einen Esel. 

2. Er backe ant' der Erde (statt des einen Teil vom Tieropfer 
bildenden Pa6upurodaia) einen Opferkuchen ohne Schusselclien. 

3. Die Sehnitten (des Opfertieres) opfere man ins Wasser. 

4. Der Esel sei entweder den Unholden oder der Nirrli (Goltin 
des Todes) geweiht. 

5. Wenn er der Nirrti opfert, so opfere er ihr nach dem h&us- 
lichen Ritual b 

1 Bern, zu Sutra 1—5. Ich bin ausser Stande die altere Quelle dieses 
merkwiirdigen Prayascitta anzugeben. Bis jetzt ist es nur aus den Sutras und 
Dharmasastras zu belegen (Katy. srs. I. 1. 13 — 17, Par. grhs. III. 12, Gaut. 
dhs. XXIII. 17 fgg., Baudh. dhs. II. 1. 30—35, Ap. dhs. I. 26. 8—9; vgl. 
Ind. Stud. X, S. 102-103). 

6. Wessen Opfersubstanz versengt wird, dessen Opfer wird von 
Nirrti ergriffen -. Er fahre das erstere Opfer zu Ende, bringe aber 
dann ein neues, lur dieselbe Gottheit (der das ersle Opfer gait) 
bestimmtes dar. 

7. Die Uberlieferung einiger lautet fur diesen Fall; „Wessen 
Opferkuchen versengt wird, dessen Opfer wird von der Nirrti 
ergriffen. Was (von denn Opferkuchen) iibrig bleibt, damit gehe er 
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vur (d. h. das bringe er dar); jenen (urspriinglich fur die Opferpriester 
bestimmten) Opferlohn und den Uberrest (des Kuchens, den ver- 
sengten Teil also) gebe er seinem Feinde. Er bewirkt, dass dieser 
von der Nirrti ergriffen wird.” 

1 Bern, zu Sutras 6, 7. Die Vorschriften sind vermutlich eine erweiterte 
(und absichtliche?) Variante zu MS. I. 4. 13: 62. 14: „Wessen beide Opfer- 
kuchen anbrennen, dieses Opfer wird von Varuna ergriffen; wenn dieses 
Opfer zu Ende gefuhrt ist, bringe er dasselbe nochmals dar, denn das Opfer 
ist die Gutmachung des Opfers.” 

8, 9. Eine Gutmachung soli gescliehen fur den Fall, dass die 
Opfergabe (der Opferkuclien oder das Sara n Tty v a) ganzlich verbrannt 
ist, oder dass soviel davon verbrannt ist, dass das Ubrige fur die 
Schnitten niclxt zureichend ist 1 . 

1 Vgl. Baudh. XXVII. 12: 337. 8: „Wenn die Schnitten (d. h. soviel 
dass die Schnitten gemacht werden kflnnen) vorhanden sind, so verrichtet 
man keine Gutmachung”. 

10. Fiir den Fall, dass die Opfergabe ((eilweise) zu grunde 
gelit, wenn sie noch nicht der Goltheit (fur welche sie bestimmt 
ist) libergeben worden ist, bringe er eine audere, fur dieselbe Golt- 
heit bestiinmte Opfergabe dar. 

11. In diesem Falle sollen entweder die Spruehe, von demjenigen 
an, mit welehem der Opferloffel ergriffen wird l , wiederholt wei'den. 

1 Vgl. Bern. 1 zu II. 17. 1: also alle Mantras von den Voropfem an. 

12. Oder die Spruehe welche bis zu (d. h. vor) dem Zugrunde- 
gehen der Opfergabe hergesagt worden waren. 

13. Wenn aberdie Opfergabe (teilweise) zu grunde geht, nachdem 
dieselbe schon der Gottheit (ftir welche sie bestimmt ist) 1 darge- 
bracht ist, so soli er mit Schmalz den Rest der Isti zu Ende fiihren. 

' 1 Also nach der Hauptspende. 

14. 15. Wesson Opfergaben (durch Verbrennung u. s. w.) ganzlich 
zu grunde gehen, oder (durch Hineinfallen fremder Gegenstande 
u. s. w.) verdorben, oder (durch Rauber u. s. w.) geraubt werden, 
der soli, die Gottheiton (denen das Opfer gilt) abzahlend, diesen mit 
Schmalz opfern 1 , und darauf eine andere fehlerfreie Isti (denselben 
Gottheiten) darbringen. Denn das Opfer ist des Opfers Gutmachung ’. 

1 D. h. er soli eine einzige Butterspende alien den im Opfer zu ver- 
ehrenden Gottheiten darbringen. 8 Die Vorschrift ist eine Erweiterung 
von Ait. br. VII. 4. 4. 

16. ,,Die zugrunde gegangene Opfergabe wirft er ins Wasser,” 
so wird (in der heiligen Uberlieferung) gelehrt \ 

1 Eine Belegstelle aus e/nem Brahmana ist mir nicht zur Hand. 

17. Was von den Mitgliedern der drei obersten Stande nicht 
gegessen werden darf, verwende er nicht zu einer Opfergabe. 
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18. Ein nicht richtig gebackener Opferkuchen ist eine Opfergabe, 
welche dem Yama verf&llt. „Er schickt einen solchen Kuchen zum 
Yama hin,” so wird (in der beiligen Uberliefenmg) gelehrt. Naehdem 
er die Isti, bei welcher ein solcber Opferkuchen dargebracht wird, 
zu Ende gefiihrt bat, koche er iiber dem DaksinSgni einen Reisbrei 
von vier Mass und lasse diesen von vier Brahtnanen verspeisen l . 

1 Die Vorschrift ist erweitert aus MS. I. 4. 13: 62. 12. 

19. Einer von diesen den Reisbrei Verspeisenden soli dem Gotra 
des Bhrgu angehoren \ 

1 Diese Zutat ist, wie es scheint, einem verlorenen Brahmana entlehnt. 

20. Das Opf'er desjenigen, der ein Opfer ohne Opferlobn dar- 
bringt, ist versengt und deutet auf ein kurzes Leben (fur den Opfer- 
veranstalter). Er gebe also ein Saatfeld. 

21. Wenn er den versprochenen Opferlohn vorenthalt, so ist ein 
reicbes Saatfeld zu geben. Dies ist die Gutmaebung dafiir l . 

1 Sutra 20, 21 sind Erweiterung von MS. I. 4. 13: 62. 16 — 19 ; dass 
Entlehnung vorliegt, geht auch aus dem uberfliissigen Schlusssatz: saprayas- 
cittih hervor, der sich ebenfalls in der MS. vorfindet. Statt pratisthita hat 
die MS. samrddha, das wohl gleichwertig ist. 

22. Wenn er (nl. der Hofr, aus Versehen) eine Gottheit herbei- 
ruft *, welche keinen Anteil am Opfer hat, so bringe er (d. h. der 
Adhvaryu) dieser Gottheit eine Butterspende dar, in der Reihenfolge 
wie sie herbeigerufen wurde, oder unmittelbar vor der Spende an 
Agni svistakrt. 

1 Beim Devatavahana, vgl. Hillebrandt NVO. S. 84. Die Vorschrift 
beruht wohl auf einer Sruti der Bahvrcas. 

23. Wenn er eine Gottheit nicht herbeiruft, welche einen Anteil 
am Opfer hat 1 , so rufe er sie, sobald er sich (wahrend der Her- 
beirufung dieser Omission) erinnert, naehdem er sicb erhoben hat, 
im Geiste herbei und er (der Adhvaryu?) bringe eine Butterspende 
dar mit dem Verse: „Wenn ich, o Goiter,., (u.s. w. wie III. 11. 
2 ') . . zu den Gdttern geben.” 

1 Weil vorher Havis fur sie ausgeschiittet war. 


IX. 16. 

1. Wenn vor den Voropfern eine Spende ausserhalb der Umlege- 
h5l zer (aus dem Opferloffel) verschtittet wird, so sage er (d. h. der 
Adhvaryu) zum Agnldhra: „Kratze diese zusammen 1 und opfere 
sie.” Darauf giesst dieser sie mit den hohl an einander gehaltenen 
Handen ins Feuer. Ihm ist eine (mit Reis oder Gerste) geftillte 
Schale zu geben s . 
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1 samkvsya Ap. und Hir. 2 Das Ritual ist erweitert aus MS* I. 

4. 13: 63. 4 — 7, woselbst das Auftreten des Agmdhra begriindet wird; vgl. 
Man. srs. III. 1. 31, wo Knauer samkasya vorzieht. 

2. Einen etwaigen tonernen Gegensiand, der wahrend des Opfers 
zerbricht, werfe er ins Wasser mit dem Verse: ,,Die Erde ging 
znr Erde bin . . (u. s. w. wie III. 20. 9.) . . soil zerfahren.” 

3. In den Ahavanlya die holzernen Gegenstande (welche zer- 
brechen). 

4. 5. Wenn eine Verfeblung das Opfer trifft in bezng auf die 
Lieder l , so bringe er eine Butterspende im Garhapatya dar mit 
dem Worte: bhuh ; wenn in bezug auf die Formeln \ im Daksinagni 
mit dem Worte: bhuvah ; wenn in bezug auf die Ges&nge \ im 
Ahavanlya mit dem Worte: suvah ; wenn in bezug auf alle, so 
bringe er mit alien den Worten ( bhuh , bhuvah , suvah) eine Butter- 
spende im Ahavanlya dar. 

1 D. h. wenn in der Rezitation des Rgveda, im Hersagen der Formeln, 
im Absingen der Samans ein Fehler gemacht worden ist. Bekanntlich gilt 
der Rgveda als verbunden mit der ersten, der Yajurveda mit der zweiten, 
der Samaveda mit der dritten Vyahrti, vgl. Ait. br. V. 32. 5, &Br. XL 5. 8. 6, 
Jaim. br. I. 358 (Transactions of the Conn. Ac. of Arts and Sciences, vol. XV, 
S. 156). 

6. Nach ASmarathya soil diese Gutmachung aller Vergehen uberall 
angewendet werden \ nach Alekbana bloss in denjenigen Fallen, 
wo keine (andere) Gutmachung verordnet ist; eine dritte Ansicbt 
ist, dass sie tiberall hinzutritt \ 

1 Statt jeder anderen; vgl. Ait. br. V. 326: „Die grossen Worte sind 
die jjAllgutmachung”. 2 Sie soil also nicht zu der uberlieferten Prayascitti 
hinzugefiigt werden. 

7. Wenn ihm im Opferplatze oder ausserhalb desselben eine 
Gefahr droll t\ so bringe er im Ahavanlya eine Butterspende dar 
mit dem Verse*. ,,Prajapati ist der alles zustande bringende Gott. 
Mochte ich durch ein Opfer dessen gottiichen Geist befriedigen. 
Dem Ziele nach gehend . . *, o Herr der Niederlassung, erwirb fur 
mich eine Niederlassung” 8 . 

1 Vgl. damit IX. 12. 8. 2 ? arthega asya jahiiah (so die Betonung, 

jahiiah darf also nicht mit Bohtlingk, PW. kiirz. F., als Partizip gedeutet 
werden), od6r ist zu trennen : asy ajahitah ? 8 TBr. III. 7. 9. 7. Diese 

Prayascitti nur bei Apastamba. 

8. Wessen Opfersubsfanz (Reis, . Butter n. s. w.) naehdern sie 
ausgesehuttet worden ist, verschiittet wird, der gebe als Opferlohn 
ein grasfressendes Tier; wenn sie verschuttet wird, naehdern sie 
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gel&utert ist, so sol] ein funkelnder Schmuck gegeben werden ; naeli 
einigen soil ein aus seiner Habe auszuerwahlendes Stiiek gegeben 
werden l . 

1 Diese Vorschrift scheint eine Variante zu IX. 13. 1—3 zu sein. 


9. In wesson Opfer man die Gottheiten (denen das Opfer gilt), 
die Schnilten (aus dem Opferkuchen), die Opfergaben oder die Ein- 
ladungs- and Opferverse vertauscht x , oder wenn die fur die Gotlheit be- 
bestimmt.e Spende, nocli ebe sie dargebracht ist, verschiittet wird 
oder eine Gottlieit ubergangen wird, der gebe was er in seiner 
Wohnung am sehonsten ’ hat. 

1 D. h.: die Reihenfolge abandert. 1 puskalanr, Asv. III. 13. 8: 
mukhyam. 

10. Nacb einigen bringt er, jedesmal wenn eine Ubergebung oder 
eine Versetzung statlflndet, zwei Butterspenden dar mit den zwei 
Versen : ,,Mogest du, Agni, . . (u. s. w. wie III. 11. 2 l0 ) . . Anfein- 
dungen. — Sei du uns . . (u. s. w. wie 1. e. 2") . . wohlgerufen.” 


11. Wenn der (auf den Sehusselehen oder in der Sehale ans Feuer 
gesetzte) Opferkuche herausspringt oder reisst, so entferne er ihn vono 
Fener, stelle ihn auf die Streu (d. h. auf die Vedi) und spreche iiber 
demselben die zwei Verse aus : ,,Was springs) du heraus, was bist 
du emporgesprungen ; komme, bescbwichtigt, nach der Bescbwieh- 
tigung hierher. Grauslos und zum Opfer geeignet geworden, setze 
dicli an deinem Orte, seize dich an deinein Orte. — . Von den 
Goltern aufgefordert, tue uns nichts zu Leide; werde gesalbt mit 
Schmalz, mit Glut, und verursache uns keinerlei Sebaden; seize 
dich auf diese Streu znr Beschwiehtigung des Besitzlums” l . Darauf 
bescbmalze er ihn mit denselben Versen (und lege ihn zuriick). 

1 Die Verse auch bei Bhar., Hir., Asv., Ath. pray. 

12. Der Opferveranslalter, in dessen Opfer man diese Gutmachung 
anbringt, erreicht Woblsland und Maclit \ 

1 Wie Sutra 11 wohl irgend einem Brahmana entlehnt. 


IX. 17. 

1. Die vier Verse: 

(1) . „Betraufelt ist der Himmel, betraufelt ist die Erde, belrAufelt 
all das bier sich Bewegende; betraufelt auch 1 sind alle Gescbppfe. 
Die Opfergabe soli aus dem Betraufelten (wieder) entstehen. 

(2) . Pflanzt euch, o Kiibe, hier fort, und Rosse und Manner! Audi 
die tausenderlei Opferlohn enthaltende Woblfabrt soil sicli hier 
niederlassen. 
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(3) . Dieses Opfer mehre sieli (lurch Kiihe und Rosse, diese Vedi 
(sei) reich an Nachkominen und M&nnern, diese Streu iibertreffe 
jede andere Streu. Die samtlichen Gotter sollen dieses Opfer fordern. 

(4) . Saftreieh sind . . (u. s. \v. wie IV. 2.3).. zusammen” * spreche 
er liber der gesprenkelten Butter aus, wenn dieselbe verschtittet 
ist ; darauf werfe er sie ins Wasser, wasche den Opferloflfel aus 
und schopfe, nachdem er ein Stuck Gold zum Gewichte von hundert 
Manas in den Lbffel hineingelegt hat, mit dein Verse: ,,Hier schritt 
Visnu aus . . (u. s. w. wie II. 6. I) . . beschtittete” andere gespren- 
kelte Butter in den Loffel. Dann lasse er diese durch ein Rose 
beriechen und stelle sie auf iliren Platz (auf der Vedi) nieder*. 

/ / r / 

1 ? skannado visva bhutani ; 1. skanna u v. bh . ? 2 Alle Verse 

aus Kath. XXXV. 4 (der 3. auch in TBr., der 4. auch in TS.). 8 Der 

Ritus nach TS. III. 2. 6. 2 — 3. 

2. Nach der Uberlieferung einiger schopfe er, wenn die gespren- 
kelte Butter verschtittet worden ist, zu dern Reste dieser Butter 
andere gesprenkelte Butter hinzu und bring© eine Spende dar mit dem 
Verse: ,,Der Geist soli . . (u. s. w. wie III. 3. 2) . . giitlich tun” l . 

1 Vgl. Man. srs. III. 5. 1. 

3. In derselben Weise britige er, wenn der Soma verschtittet 
worden ist, eine Spende (von gesprenkelter Butter) dar, nachdem er 
zu dem Reste des Soma anderen Soma hinzugeschopft hat \ 

1 Beruht wahrsch. auf MS.. IV. 8. 9: 118. 6 fgg. 

4. Wenn die gesprenkelte Butter von einem schwarzen Vogel 
beriihrt worden ist, so spricht er tiber derselben den Vers : „Was 
der schwarze Vogel mit deinem Munde, o Nirrti, beriihrt hat, das 
alles soli Agni, der die Opfergaben fiihrt, der die Butter zurecht- 
bringt, reinigen” l . Das Ins- wasser- werfen wie friiher \ Hier wird 
aber die Schale (nicht ausgewaschen, sondern) ausgekratzt (und 
darf wieder zu der emeu ten Butterschbpfung verwendet werden) *. 

1 Der Vers aus Kath. XXXV. 4, 3 Also wie Sutra 1 am Ende. 

8 Der Ritus beruht auf TS. 1. c. 

5. Wenn sie von einem Tiere, welches Klauen wie die des Hundes 
hat 1 , beriihrt worden ist, so spricht er fiber derselben den Vers: 
„Was ein hundeftissiges Tier mit deinem Munde, o Nirrti, beleckt 
hat, das alles soil Agni . . . reinigen.” Das Ins-wasser-werfen wie 
friiher. Hier wird aber die Schale nicht wieder verwendet. Ersehopft 
(neue gesprenkelte Butter) in eine andere Schale*. 

1 Ein Hund, Schakal, Katze u. s. w. (Rudr.). 2 Mit geringer Anderung 
aus Kath. 1. c. 8 Ebenfalls nach TS. 1. c., wo indess nur vom Hunde 
die Rede ist. 


6. Wenn das Opferlier, nachdem es herangetrieben ist l , hlokt, 
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so bringe er eine Bntterspende im Ahavanlya dar mit dem Verse: 
,,Das helle Licht, das jenseits dieses Dunstkreises entstanden ist, das 
moge uns iiber die Anfeindungen hiniiberfiihren, o Agni vai^vSnara, 
Svaha” \ Dann bringe er eine Spende dar ntiit dem Verse: „Aus 
Fnre.ht wovor dn geblokt hast, davor schaffe uns Sicherheit. Sei 
gnadig alien unsern Nachkommen. Verbeugnng sei dir, o freigebiger 
Rudra” * oder er spreche bloss den Vers iiber dem Tiere aus. 

1 Also nach VII. 12. 8. 2 TS. IV. 2. 5. f. * TBr. III. 7. 8. 1 

(vgl. oben IX. 5. 1). 

7. Werin es sieh hinlegt, so bringe er mit demselben Verse die 
erste Spende dar, die zweite mit dem Verse: ,,Aus Fnrcht wovor 
du dich hingelegt hast” u. s. w. '. 

1 TBr. l.c. 1-2. 

IX. 18 . 

8, 1, 2. Wenn es sich hingelegt hat, so lasse er es aufstehen 
mit dem Stab des Maitravanina mit dem Verse: „Stehe auf, o Stier, 
stehe fest, nimm keinen Schaden. Sehade weder diesem Opfer noeh 
dem Opferveranstalter. Versetze doch den Opferveranstalter in den 
Himmelsraum and sei zura Heile dem Zwei- und dem Vierfiissler” 1 
(wenn es sich um ein m&nnliches Rind handelt); handelt es sich 
um einen Bock, so ersetzt er das Wort: „Stier” durch : ,,Bock”, 
um einen Widder, dann durch: „Widder’', um eine Kuh, dann 
durch : „Kuh”. 

1 TBr. 1. c. 2. 

3. Den Vers: ,, Aus Furcht wovor du gezittert hast, davor” u. s. w. 1 
spricht er als zweiten 5 aus, wenn das Opfertier zitlert. 

1 TBr. 1. c. 2 Nach dem (vgl. IX. 17. 6) als ersten gesprochenen 

TS. IV. 2. 5. f. 

4. Den Vers: ,,Aus Furcht wovor du entflohen bist., davor” 1 u. s. w., 
wenn es entflieht. 

1 TBr. 1. c. 

5. Wenn es verschwunden bleibt, so vollbringe er das Opfer, 
nachdem er ein anderes Opfertier von derselben Gestalt,, derselben 
Farbe und desselben Alters derselben Gottheit geweiht hat. 

6 . Den Vers: „Aus Furcht wovor du dich ergeben hast, 1 davor” 1 
u. s. w. spreche er als zweiten aus, wenn es unfreiwillig (d. h. von 
selbsl) stirbt. 

1 d. h. „gestorben oder getotet bist”. 2 TBr. 1. c. 

7 . In alien oben verzeichneten Fallen bringt er als dritte, Spende 
eine dar mit der Formel: „Wer dieses verursacht hat, dem sei 
Verehrung, dem svaha” *. 

1 TBr. 1. c. 3. 
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8. Nachdem er naif den vier Versen : ,,Nielit wirklich stirbst dn.. 
(u. s. w. wie VII. 16. 7).. dieli hinbringen. — Den Hiitern der Welt- 
regionen . . . (a. s. w. wie 1. c.) — Alle Himmelsregionen ... (a. s. w. 
wie l.c.) . . Vieh werden. — 0 Wasser, ibr seid . . . (n. s. w. wie VII. 
21. 6 l ) . . . erleben” 1 ein von selbst verendetes Opfertier ins Wasser 
geworfen hat, volbringe er das Opfer, nachdem er ein anderes von 
derselben Gestalt, derselben Farbe und demselben Alter und dersel- 
ben Gottlieit geweibt herbeigetrieben hat. 

1 TBr. III. 7. 8. 3. — Es ist nicht ganz sicher ob nicht (statt TS. IV. 
1. 5. b, apo hi stha) TS. IV. 1. 5. b — d gemeint sind. Hir. hat genau dasselbe 
wie Ap., aber am Ende: apo hi stha mayobhuva Hi tisrbhih (gegentiber 
Apastamba’s catasrbhih). 

9. Wenn das Opfertier harnt, so bringe er die zweite Spende dar 
mit dem Verse: „Aus Fnrcht wovor dn pissest, davor” u. s. w. 1 ; 
wenn es Kot lasst, dann mit dem Verse: ,,Aus Furcht wovor du 
Kot I asst, davor” u. s. tv. '. 

1 Die Varianten auch bei Baudh. und Hir. 

10. Den Vers : „Slehe aufreelxt zn unserer Forderting, wie Gott 
Savilr, wie ein Erwerber der Kraft, wenn wir rivalisierend mit 
den salbenden (?) Opferem (die Golfer) zu uns heranrufen” 1 spricbt 
er aus liber dem Opfertier, wenn man es (nach einem Falle wieder) 
aufricbtet *. 

1 TS. IV. 1. 4. d. 2 Statt ucchrayantam hat Man. srs. : yady 

Urdhvam utpatet. 

11. Wenn es, wfthrend es getrankt wird \ nicht trinkt, so zwinge 
man es zum Trinken mit dem Verse: „]Sricbt wirklich stirbst dn . . 
(u. s. w. wie VII. 16. 7).. dieli hinbringen.” 

1 Vgl. VII. 13. 11. 

12. Wenn aus dem Kessel, in welcbem die Sliicke des Opfertieres 
gekocht werden, infolge eines Loches Fliissigkeit hinausfliesst, so 
spricbt es fiber demselben den Vers: ,,Die Fehlgeburt ist geheilt 
worden von Agni dem Hotr, von der Erde, voin Luftraum, von 
dem Himmelj wolier dieses getraufelt ist, das (verbleibt) im Feuer, 
es (geht nicht) weifer (und) erreieht nicht die Nirrti” \ (Darauf heile 
er den Riss oder nehme einen anderen Kessel). 

1 Der Spruch (vgl. IX. 4. 1) ist sowohl in Ap. als Hir. Katy. und Asv. 
verdorben iiberliefert. Ich habe nur versuchsweise iibersetzt. 

13. Es ist (itn Brahmana) gesagt worden (und das dort Gesagte 
hat bier Geltung): „Wenn man das Opfertier vorwArts bringt, 
nachdem die Aprlverse tiber ihm hergesagt worden sind” u. s. w. l . 

1 TS. III. 1. 3. 1 — 2 lautet: „Man bringt den Feuerbrand vorwArts, man 
fuhrt die Gattin herauf, man fahrt die Wagen hinterher, aber sein (d. h. des 
Opferveranstalters) Herd (d. h. der Garhapatya) wird zurtickgelassen (vgl. 
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dazu XI. 16. 17—17. 1 und CH. § 106c, z, S. 111. — Der ursprungliche 
Garhapatya wird durch den AhavanTya ersetzt). Dieser (d. h. dieses Feuer) 
tragt ihm das nach: er konnte zum Rudra werden und die Nachkommen und 
das Vieh des Opferveranstalters toten. Wenn man das Opfertier (d. h. die 
abgeschnittenen Fieischstucke), nachdem die Aprlyerse dariiber hergesagt 
worden sind (also nach den Voropfern, zu welchen ja die AprTverse als Opfer- 
verse verwendet werden), vorwarts bringt, so nehme er von diesem Feuer 
(d. h. vom Garhapatya) das Feuer zum Kochen der Fieischstucke ; dadurch 
macht er auch ihn (nl. dieses Feuer) am Opfer beteiligt. — Der AhavanTya 
furwahr ist der Opferveranstalter ; den Opferveranstalter zerreisst man dadurch, 
dass man dem AhavanTya das Feuer zum Kochen der Fieischstucke ent- 
nimmt; entweder soil es jenes Feuer sein (d. h. es soil der Garhapatya sein, 
welchem man das Kochfeuer entnimmt), oder man bohre (ein besonderes 
Feuer); damit der Opferveranstalter nicht von seinem KOrper (nl. dem Ah.) 
getrennt werde. (Diese Vorschrift bezieht sich auf den SavanTyapasu, fur das 
selbstandige Tieropfer entnimmt man das Srapanafeuer dem AhavanTya, vgl. 
VII. 16. 1 mit VII. 15. 8), Wenn (infolge der Unachtsamkeit des Schlachters, 
vgl. Sutra 14) eine Schnitte (oder mehrere Schnitten) von den Stucken des 
Tieres verloren geht (bzw. verloren gehen), so schneide er (statt deren) fur 
jedes verloren gegangene Stuck (eine Quantitat) Schmalz ab; dies ist daftir 
die Gutmachung”. Aus dem Zusammenhang ergibt sich, dass es dem Ap, 
hauptsachlich auf die letzte Vorschrift ankommt; Hir, hat kurz und deutlich: 
yavanti pasor avadanani na vindeyus , tavatkrtva ajyasyavadyet. 

14. Wenn er wtinsehf, dass diejenigen, welehe das Opfertier (beim 
Sclilach ten) zerreissen (sodass ein Stuck oder mehrere Sttieke nicht 
aufzuflnden sind), zu Leide kommen mOgen, so bringe er eine 
Butterspende itn Agnidlirafeuer dar, oder, wenn es sich urn ein 
selbstandiges Tieropfer handelt, im AhavanTya oder im Sidilachtfeuer 
mit detn das Wort namovrkti enthaltenden Verse: 1 „Wie die Besitzer 
von Gerste (d. h. eines Gerslenaekers) die Gerste mahen, hinter- 
einander die abgesehnittenen Quantilaten ausspreitend, bringet doch 
(in gleicher Weise) deren Speise hierher, welehe die zur Verehrung 
(der Got.ter) zu vollziehende Ausbreitung ( namovrkti ) der Streu nicht 
vorgenommen haben ,, 2 . 

1 Dieser Vers wird (nach TS. III. 1. 3. 2, auf welcher Stelle das Obige 
beruht) empfohlen, weil der Opferveranstalter dadurch die namov rkti der 
Zerreissenden vrnkte (Assonanz!); in der MS. (IV. 8. 9: 118. 17), wo die 
Lesart nama-ukti ist, geht dieses Wortspiel verloren. 2 TS. I. 8. 21. d. 


15. Wenn die Netzhaut oder eine Schnitte der Opfersubstanz (nl. 
von den zum Opfer besiimmten Stucken des Opfertieres) verschuttet 
wird, so ergreife er (d. h. lege er in den Opferloffel zurtick) das 
Versehuttete mit dem Verse: ,,Ich ergreife dick zum Ruhme und 
zur Kraft. Bringet i hr, o Kuhe, in mis Mut and Saft” 1 und bringe 
dann eine Butterspende im AhavanTya dar mit dem Verse: ,,Der 
Tropfen von dir, der Uberlauf von dir: die gottliche Brseheinung, 
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die in die gauze SchOpfung eindrang, als solche sollst du uns bitten, 
damit wir unversehrt sein mogen, svaha” *. 

J TBr. III. 7. 10. 1—2. 

16. Wenn er nachher (d. h. nach dern Schlachfen) bemerkt, dass 
das Opfertier ein trAchtiges ist, so bring! er (im Ahavanlya) 1 mit 
dem Sruva) zwei Butterspenden dar mit den Versen : „Dhair, Rati, 
Savitr, Prajapati und der Scbatzeberr Agni sollen diese (Gabe) 
gerne von uns annehmen; Tvastr (und) Visnu, mit Nachkommen 
sichzusarnmenfindend, sollen dem Opferveranstalter Habe verleihen 3 . — 
Gott Surya soil dich, die mit Lichte versebene, den im Himmel wei- 
lenden, Dhutr dem Adel, Vayu den Nachkommen, Brhaspati dem 
Prajapati opfern” \ 

1 So nach dem Kath.; nach Hir. wird die Spende im Garhapatya dar- 
gebracht. 1 TS. I. 4. 44. a. 3 TS. III. 3. 10. a. — Sowohl im Wort- 
laut wie im Ritual zeigt Ap. den Einfluss vom Kath. (XIII. 10; 191. 22), da 
der von Ap. an erster Stelle verwendete Vers dem Taittiriyaritual der Vasa 
fremd ist. Nach Baudh. (XIV. 14: 177. 14) wird der Vers TS. III. 3. 10. a 
beim Opfer der Netzhaut des trachtigen Tieres verwendet. Das Brahmana 
(TS. III. 4. 1. 1) lautet: „Das Opfer desjenigen, dessen Opfergabe iiberschussig 
(d. h. zu gross, mehr als angekiindigt) ist, misslingt; durch den Vers: „Gott 
Surya soil dich” u. s. w. bedeckt er durch Brhaspati und Prajapati den miss- 
lungenen (Teil) des Opfers”. 


IX. 19. 

1. Achttropfiges Gold 1 umwickelt er mit einer Kopfbinde, legt es 
in eine Btichse, legt diese Biichse in eine zweite und diese wiederum 
in eine dritte; jede Biichse verschliesst er mit ihrem Deckel 3 . 

1 Welcher Art das „achttropfige Gold” ist (astaprus die Taitt., astaprd 
das Kath.), ist unbekannt. Baudh. XXVI. 8: 282. 13 umschreibt es mit asta- 
pilaka, var. astapulaka. Jedenfalls wird das achttropfige Gold als Daksina 
(vgl. IX. 19, 11) verwendet, um die Harmonie mit dem achtfiissigen (trach- 
tigen) Opfertier darzustellen (TS. III. 4. 1. 4). 2 Dass drei Biichsen 

(die TS. erw&hnt deren nur zwei) verwendet werden, ist die Vorschrift des 
Kath. (XIII. 10: 192. 8); sie bedeuten die Eihaut, die den Embryo umgibt, 
die Haut, das Fleisch, die Knochen. Auch der Ausdruck: vibilan iva kosan 
kjivd. in Sutra 2 ist dem Kath. (1. c. Z. 9) entnommen („denn so (d. h. ohne 
Offnung?) ist das Tier”). 

2. Dann 1 spricht der Adhvaryu iiber dem tr&chtigen Tiere den 
Vers aus: „Dich, die"du einen goldgelben Embryo hast und einen 
goldnen Schoss, dich, deren Glieder gerade sind, habe ich zu den 
Gottern entsandt” 3 . 

1 Baudh. lasst das zur Daksina bestimmte Gold erst nach dem hier 
erwahnten Anumantrana fertig machen. 1 TS. III. 3. 10. b. 

3. Mit dem Verse: „Herwendung, wende her! Zuriickwendung, 
wende zurvick! 0 Indra Nardabudha! 1 Von den vier Himmels- 
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gegenden der Brde 3 weiide wieder her” 8 wendet er den Embryo 
nacli reclits herum, und mit dem Verse: „Ieh zerspalte deine Takari, 
deinen Selioss, deine Leisten, (ich trenne) die Mutter und den Solm, 
den Embryo und die Nachgeburt” 4 schlitzt er die Eihaut auf. 

1 ? Kath.: nandabala. 2 Statt tabhih haben RS. und Kath., besser, 
den Ablativ. a TS. III. 3. 10. c. * 1. c. d. 

4. Mit der Forme! : ,,Hinans aus dir soli es sein, patseh !” 1 zieht 
er den Embryo zwischen den beiden Scbenkeln des Muttertieres 
lieraus a , steekt denselben an den Bratspiess, sclilagt diesen Spiess 
fiber dem Schlaehtfeuer in den Boden und baekt ibn gar. 

1 TS. III. 3. 10. e. * So nacli Kath. (XIII. 10: 192.2) oder SBr. 
(IV. 5.. 2. 3). 

5. Zum Auffangen des hinauskoehenden Saftes des Embryos 
schiebt er mit dem Verse: ,,Der breittropfende allgeslaltige Saft, der 
lauternde, rege, hat den Embryo gesalbt” 1 eine Scliale darunter 3 . 

1 TS. III. 3. 10. f. s So nach Kath. 1. c. Z. 3. 

6. Naehdem er den Reis fur den Tieropferkuchen ausgeseliiittet 
hat \ sehtittet er den Reis fur den Opferkuchen aus, der anlasslieh 
des Embryos darzubringen ist. Dieser Kuclien wird auf einer 
Sehiissel gebacken und ist fur Bhakti und Himmel und Erde be- 
stimmt 2 . 

1 Also unmittelbar nach der Handlung von VII. 22. 3. 2 Dieselbe 

Vorschrift, deren Zweck mir nicht deutlich ist, auch bei Hir. und Vaikh. 
Sonst ist der ekakapala purodasa nur Himmel und Erde geweiht. 

7 . Naehdem er mit dem Tieropferkuchen vorgegangen ist (d. h. 
die Stueke davon dargebradK hat), geht er mit dem fiir Bhakti und 
Himmel und Erde bestimmten vor V 

1 Weshalb der Satz mit iti abgeschlossen wird, ist mir nicht einleuchtend. 

8 . Indem er vom Opferfcier die fur die Gottheit bestimmten 
Stueke 1 absebneidet, legt er, naehdem er eine Selmitte von dem 
Embryo oberhalb des Nabels gemaeht hat, diese zu den fiir die 
Gottheit bestimmten Stricken, eine Selmitte, die er unterlialb des 
Nabels gemaeht hat, zu den fiir Agni Svistakrt 1 bestimmten Stueken 3 , 

1 Vgl. VII. 22. 6. 2 Das Ganze stiitzt sich auf dem Brahmana 

(TS. III. 4. 1. 3—4): „Wenn er (vom Embryo) Schnitten machte (und opferte), 
so wtirde er dadurch Uberschiissiges machen; wenn er keine, machte, so 
wiirde er von dem zum Opfer bestimmten Tiere (das ja ganz der Gottheit 
geweiht war) nicht abschneiden ; er schneide oberhalb des Nabels eins, 
unterhalb ein zweites Stuck ab; oberhalb des Nabels befindet sich ja der 
Aushauch, unterhalb der Einhauch (apana, auch der Wind im Unterleib); so 
macht er vom ganzen Opfertier Schnitten” (beinahe ubereinstimmend im 
Kath., ein wenig verschieden in der MS. IV. 8. 9 am Ende). 

9. Und von der beim Koehen des Embryos in die Schale ge- 
tlossenen Briibe giesst er ein Drittel zu den fiir die Gottheit, ein 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B8 
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Drittel zu den ffir Agni svistakrt, ein Drittel zu den fur die Ida 
bestimmten Teilen. 

10 . Yor der Spende an Agni svistakrt bringt er eine Butterspende 
im Ahavanlya dar mit dem Halbverse: ,,Die ein-, zwei-, drei-, 
ftinf-, secbs-, sieben-, achtfiissige soli sick tiber die gauze Sohopfnng 
verbreiten, svaha” l . 

1 TS. III. 3. 10. g. 

11. Das achttropfige Gold ist der Opferlohn *. 

1 Dieses Gold (vgl. IX. 19. 1) kommt dem Adhvaryu zu. Die 
Erwahnung dieser Vorschrift zu diesem Zeitpunkte, weil das Spenden des 
Opferlohnes, wenigstens beim Voll- und Neumondsopfer, unmittelbar vor den 
Nachopfern stattfindet. 

12. Naehdem er den reehten Vorderfuss des Embryos abgesclmit- 
ten hat, bringt er diesen dem Visnu Sipivista 1 dar entweder mit 
dem Verse : „Heute preise ieh, o Sipivista, kennend die fur den 
Bediirftigen geltenden Ordnnngen, diesen deinen Namen. Ieh, der 
Sell wftch ere, preise dich, den Starken, der du herrschest jenseits dieses 
Dunstkreises” 1 oder mit dem Verse: ,,Was war denn, Visnu, anstos- 
siges an dir, als du von dir erldartest : ,,ich bin Sipivista” ? Ver- 
birg uns nicht diese Gestalt, weil dn im ZusammentrelFen eine 
andere Gestalt angenommen bast” *. 

1 TS. III. 4. 1 . 4: „Er opfert dem Visnu Sipivista; das, was vom 
Opfer uberschiissig (d. h. zu viel) ist: die Vielheit des Viehs, das Gedeihen, 
das ist Visnu Sipivista: so bringt er das Oberschtissige in den Oberschiissi- 
gen, zur Beschwichtigung des Uberschussigen” (TS. VII. 5. 5. 2 wird Visnu 
sipivista als uberschiissig bezeiebnet; was sipivista eigentlich bedeutet, ist 
noch immer unbekannt). * TS. II. 2. 12, s, t. 

13. Mit dem Verse: ,,0 lustige Maruts, in wessen Hauselhrvom 
Himmel her Schulz verleihet, der Menseb ist am besten beschtitzt” 1 
wirft er den Embryo nnd den in Verbindung mit dem Embryo 
darzubringenden Opferkuchen nordlich vom Gsrhapatya oder vom 
Schlachtfeuer 1 auf die kalte Asche in der Nabe dieses Fetters bin, 
schiebt kalte Asche aus dem Feuer daruber mit. dem Verse: ,,Der 
grosse Himmel . . (u. s. w. wie IX. 2. 5) . . Stiitzungen” * und bringt 
ihm stebend seine Verehrung dar mit den ftinf Versen : (1) ,, Diesen 
Jttngen iibergebe ich eucb, mit ihm, dem lieben, scherzet immerdar. 
Fluchet uns nicht, ihr von Natur Reicben ; moebten wir in Wohl- 
stand und Nahrung tins fretten. — (2) Verebrungsei dargebracht deiner 
Grosse und Sehkraft, o Vater der Maruts, dieses lobe ich. Gib deine 
Zustimmung, wir wollen tiicbtig opfern; willkommen den Gottern 
sei diese Opfergabe. — (3) Dieses war das Biindel der Gotter: das 
Kind der Wasser, das in die K ranter hineingelegte; Pusan erwablte 
sicb des Soma Tropfen ; eitt grosser Stein wttrde das fur sie. — 
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(4) Der Kalber Vater, der Kiltie Gemahl, der Herr auch der grosser) 
Strudel: das Kalb, die Nachgeburt, die frisehe Milch, der Quark, der 
Rahm, das Schmalz, (das alles) ist sein Samen. — (5) Dich erwahlten 
die Klihe sich zutn Herrscher, dich riefen die schonsingenden Maruts; 
ruhend auf der Holie, auf dein Gipfel der Herrschermacht, teile uns 
von da, gewaltig wie du bist, Giiter aus” \ 

1 TS. IV. 2. 11. d. Die Anwendung dieses Verses in diesem Zusammen- 
hange nach SBr. IV. 5. 2. 17. 2 Diese Ortsbestimmung nach Kath. XIII. 

10: 192. 15. ;5 So nach TS. III. 4. 1. 2—3: „Der misslungene Teil des 

Opfers geht zum Himmel, der tiberschiissige zur Erde; wenn er keine Be- 
schwichtigung machte, so wtirde der Opferveranstalter ins Unheil geraten. 
Er sagt den Vers: „Der grosse Himmel” u. s. w. Die Asche schiebt er iiber 
den Embryo hin, zur richtigen Abmachung; auch befmdet sich der Embryo 
auf der Erde und ini Himmel; er stellt ihn (durch die von diesem Verse 
begleitete Handlung) in die Erde und den Himmel”. 4 TS. III. 3. 9. a — e. 
Das Upasthana mit diesen funf Versen, welche dem Zweck, wozu sie hier 
verwendet werden, sehr wenig entsprechen (vgl. dagegen unten XIX. 17. 
3 — 5), ist ,wohl dem Kath. (XIII. 10: 192. 17) entnommen, wo vier Verse 
verwendet werden, die TS. III. 3. 9. b, c, d entsprechen und ein vierter. 
Die Manavas verwenden TS. 1. c. b, c, d, e und einen flinften. Das auch in 
Hir. und Vaikh. angetroffene Upasthana fehlt bei Baudh.. 

14. Nach A^marathya ist diese Gutmachung in jedem Falle zu 
verrichten, wenn (auf Grand der Uberlieferung) ein Ir&clitiges 
Opfertier dargebracht wird 1 , nach Alekhana soil sie stattfinden auch 
wenn in der Uberlieferung keine Erwahnung desselben stattflndet 3 . 

1 Also in einem Falle, wo z. B. (vgl. TS. II. 1. 2. 2 — 4) ein trachtiges 
Schaf durch die Uberlieferung vorgeschrieben wird. 2 So meinte Ale- 

khana auf Grund der Sruti (TS. III. 3. 4. 1): „Das Opfer desjenigen misslingt, 
dessen Opfergabe uberschiissig ist”, „die Unholde verfolgen dasjenige Opfer- 
tier, welches, nachdem es einer Gottheit geweiht war, mehr ist”. 


15. Wenn der Opferpfahl, ohne seinen Zweck erfullt zu haben 
(d.h. bevor die ganze, eventuell sich auch fiber mehrere Tage 
erstreckende Feier zu Ende gefuhrt ist), ausschl&gl, so nehme er 
an diesem Pfahle einen dem Tvastr zu weihenden unverschnittenen, 
stark behaarten, rotlich braunen vielfarbigen Bock zu dem gelegent- 
lich des Somaopfers darzubringenden Opfertiere hinzu \ 

1 Die Vorschrift ist eine Erwexterung von TBr. I. 4. 7. 1: „Das Vieh, 
eine asura-artige Gestallt annehmend, geht fort von demjenigen, dessen Opfer- 
pfahl ausschlagt. Er weihe (und bringe dar) dem Tvastr ein vielfarbiges 
Opfertier. Tvastr ist es, der fiber die Gestalten (Form, Farbe) herrscht; 
dieser halt das Vieh und die Kraft bei ihm, sodass weder Vieh noch Kraft 
von ihm weicht”. 

16. Nach den Vajasaneyins wird in diesem Falle (bloss) ein Caru 

an Tvastr dargebracht \ 

1 In unserem &Br. wird dies nicht erw&hnt. 


B 8* 
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17. Nadi einigen bringt er in diesem Falle bloss mehrere Butter- 
spenden an Tvastr dar \ 

1 Aus den alteren Quellen finde ich dafiir keinen Beleg, wohl in einer 
jungeren (Kaus. su. 125). 

IX. 20. 

1. Wen n der Opferpfahl eine Hbhhmg h&tte, so wiirde der Opfer- 
veranstalter infolge von Dnrehfall sterben. In diesem Falle bringe 
er Butterspenden dar mit einem an Visnu \ mil einem an Prajapati 
geriehteten 3 Verse und mit ,,den grossen Worteti”, zerhaue den 
Pfahl, wirfe ilm ins Wasser, und sohaffe einen anderen lierbei. 

1 TS. I. 2. 13. e. 2 TS. I. 8. 14. m. 

2. Wenn er wurmlocherig ist, wenn ilm die Warmer zerfressen, 
so gilPdieselhe Gutmachung. 

3. Wenn er (beim Umbauen) anf den Banmslumpf fallt (von 
welchem er abgehauen war), so wisse er (ill. der Opferveranstalter), 
dass seine Gattin ihm unt.reu sein wird. Die Gutmaduuig is.t dieselbe 
wie die frilher 1 dargelegte, von ,,den grossen Worten” an. 

1 Nl. in Sutra 1. 

4. Wenn er beim Umbauen in siidlicher oder westlidier Riehtung 
fiele 1 oder zerbraehe,. oder an den Asten (eines benachbarten Baumes) 
hangen bliebe, so wiirde das anf den Tod des Opferveranstalters 
deuten. Die Gutmachung ist dieselbe wie die frilher dargelegte, mu* 
wird der an Visnu gerichtefe Vers durch einen an Yama geriehteten 2 
ersetzt. 

1 Vgl. VII. 2. 7. 2 Nach Rudradatta ist TA, VI. 5. 2 („Yama tragt 

die Erde” u. s. w.) gemeint. 

5. Wenn er ins Wasser fiele, so wiirde das auf den Tod des Opfer- 
veranstalters deuten. Die Gutmachung ist dieselbe wie die oben 
dargelegte, nur wird der an Visnu gerichtete Vers durch einen an 
Vanina geriehteten 1 ersetzl. 

1 Nach Rudradatta ist TS. 1. 5. 11. k gemeint. 

6. Wenn man ihn raubte, so wiirde der Opferveranstalter uin 
semen ganzen Besitz kommen. Die Gutmachung ist dieselbe wie 
die oben dargelegte, ^ mu* wird der an Visnu gerichtete Vers durch 
einen an Indra geriehteten 1 erzetzt. 

1 Nach R. ist TS. 1.6. 12. a zu nehmen. 

7. Wenn der Opferpfahl am untereu Teil 1 trocken sein sollte, 
so wisse er, dass er den V&tern nicht wie lVuher (das Vftteropfer) 
darbringen wird*. Wen n in der Mitte, dass er verhungern wird, 
wenn an der Spitze, dass er nicht zur Himmelswelt kommen wird. 
— Wenn das dem Feuer gegeniiber zu stellende (vveslliche) Eck des 
Pfahles * bei der Bearbeitung vom Zimmermann zerbrocheu wird, 
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so wird der Opferveranstalter sterhen ; wenn das vordere (ostliche), 
so wird seine Gat tin sterhen, oder mngekeliri ; wenn das siidliche 
Eck zerbrochen wird, so wird der Solin seiner ersten Gemahlin 
sterben ; wenn das nbrdliche, der naehstalteste ; wenn das sudostliche, 
der Brahman; wenn das sudwestiiche, der Hotr; wenn das nord- 
westliehe, der Adhvaryu; wenn das nordostliche, der Agnldhra. 

1 L. yadi mtila upa sttskah syat . 2 Zweck dieser Worte nicht gan z 

klar. 3 Der Pfahl ist ja achteckig zu behauen und die agnistha repra- 

sentiert den Opferveranstalter. 

8. In alien diesen Fallen ist die Gntmaehung dieselbe wie die in 
Stitra 4 gelehrfce. 

9. Wenn hlutrote Streifen naeli links herum um dem Opferpfahl 
herum lanfen, so wisse er, dass er (der Opferveranstalter) nicht 
eine Opferfeier (nl. ein Sotnaopfer) begehen wird, die jinn (nl. dem 
Adhvaryu) tausend Kiihe als Opferlohn einbringen wird; wenn 
aber weisse Streifen nach rechts herum um dem Pfahl herumlaufen, 
so wisse er, dass er bald eine solche Feier begehen wird. 

10. Wenn nach der Darbringung der Spende schwarzer Rauch 
nach Siiden gehend niederschl&gt, oder der Wind den Rauch nach 
links herum umwirbeln macht, so wird der Opferveranstalter sterben. 
Da bring© er die Allsuhnspende dar \ 

' l Vgl. IX. 1. 11. — Zu den Prayascittis des letzten (20.) Abschnittes 
liegen keine Parallelen vor, ausser im Vaikh. sutra. 

Zehntes Buch. 

Das Somaopfer: dei; Agnistoma. 

Die Beschreibung des Somaopfers in seiner einfachsten Gestalt.: 
des Agnistoma, umfasst die Bucher X, XI, XII, XIII. Hier wurde auch 
der Leidener Apastambaprayoga (n°. 2356, 17) zu Rate gezogen. 

U b e r s i c h t. 

Die Dlksa- und Upasadtage. 

Priesterwahl, X. 1. 1 — 14. 

Zweck und Zeit, X. 2. 1 — 8. 

Die Gewinnung eines Opferplatzes, X. 2. 9 — 3. 2. 

Binzug in denselben, X. 3. 3 — 7 (vgl. X. 19. 15). 

Die Weihungsisti, X. 3. 8 — 4. 7. 

Herstellung der ostlich orientierten Hutte, X. 5. 1 — 5. 

Toilette des Opferveranstalters, X. 5. 6 — 8. 2. 

Die Dlksaspenden, X. 8. 5 — 9. 
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Die eigentliche Dlksa und die Toilette der Herrin des Hauses, X. 
8. iO— 12. 3. 

Das Betragen des Gevveihfen, X. 12. 4 — X. 19. 16. 

Das Geniessen der Fastenspeise, X. 16. 1 — 17. 13; XI. 4. 9 — 10; 

XI. 15. 6—7; XI. 18. 9. 

Das auf Erwerb atisgeben, X. 18. 4 — 19. 5. 

Eventueller Aufbrnch des Geweibfen, X. 19' 6 — 16. 

Die Besehaffenbeit des Opferterrains, X. 19. 17—20. 11. 

Der Kauf des Soma, X. 20. 12—19; 22. 1—27. 8. 

Die Eingangsisti, X. 21. 1 — 14. 

Hinbringen des Soma auf den Karren und Vorwartsfahren desselben 
und des Feuers, X. 27. 9 — 31. 7. 

Die Subrahmanja, X. 28. 4—5; XI. 3. 14 b; XI, 20. 3—4; 

XII. 3. 15—16. 

Die Gastisti, X. 29. 11—30. 14; 31. 8—15. 

Das Tsnunaptra, XI. 1. 1 — 7. 

Das Anschvvellen-maeben des Soma und die Abbitte, XI. 1 . 8 — 12. 
Die versebflrfle Zwischenweibe, XI. 1.13 — 2. 4, vgl. XI. 18. 3 — 8. 

Pravargya, XI. 2. 5 — 10. 

Die Upasadsj XI. 2. 11—4. 8; 5. 7—8. 

Ausmessen, Besprengen, Bestreuen von Mahavedi und Catvala, 
XI. 4. 11—6. 3. 

Hinbringen des Feuers auf den Hoehaltar, XI. 5. 9. 
Herstellen des Havirdbanazeltes, XI. 6. 2 — 9. 3. 

Herstellen des Sadas, XI. 9. 5 — 10. 17 a. 

Herstellen der Scballlocher, der Pressbretler, des Kbara, der 
Dhisniyas, XI. 10. 19 — 15. 2. 

Der Agnlsomlyaopferbock, XI. 16. 1 — 11; 19. 4; 20. 2 — 3; 
13 c — 16. 

Vorw&rtsfuhren des Agni und Soma, XI. 16. 17— 18. 2. 

Die Berufung der Blvijs und Pravrtaboma, XI. 19. 5 — 20. 2. 
Schopfen und Hinbringen des xibernacbtigeri Wassers, XI. 20. 5 
— 21 . 6 . 

* Vorbereitendes zum Savanabockopfer, XI. 21. 10 — 11 \ 

Der K e 1 1 e r u n g s t a g. 

Morgendienst. 

Beriihren des Agnldhrazelt.es u. s. w., XII. 1. 1—2. 

l ) Die Handlung des Savanabockopfers, die sich (vgl. Bern. 1 zu XIII. 1.12) 
wie ein roter Faden durch das Ritual des Kelterungtages hinschlangelt, wird 
durch einen * gekennzeichnet. 
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Fertigstellen der Gerate zur Kelternng, XII. 1. 4 — 3. 8. 

* Fortsetzung des Savanabockopfers, XII. 3. 2 b — 7. 

Die Friihlitanei, XII. 3. 9 — 5. 1. 

Die Savanaopfergabeii, XII. 3. 18 — 4. 15; 20. 12 — 18; 25. 8 — 1 
Schopfen mid Hinbringen des Wassers zur Kelternng, XII. 
2—7. 4. 

Kratukaranahoma, XII. 6. 5 — 8. 

Der Dadhischoppen und seine Substitute, XII. 7. 5—16. 

Die fakuitativen Am6u- und Adabhyaschoppen, XII. 7. 17—8. 14. 
Der ,,stille” Sehoppen und dessen Darbringung, XII. 9. 1 — 11.11. 
Die Kelterung, XII. 12. 1 — 11. 

Die Sehoppen aus deni ununterbrochen in den Dronakala^a stro- 
menden Guss: 

1. der Antaryama und dessen Darbringung, XII. 13. 5 — 13. 

2. der AindravSyavaschoppen 

3. der Maitravarunaschoppen 

4. der ,, belle” und der ,,QuiiT’schoppen 

5. der Erstlingsschoppen 

6. der Ukthyaschoppen 

7. der ,,feste” Sehoppen 
Das Bahispavamanalob, XII. 16. 17 — 17. 19. 

Hinbringen der Feuer auf die Dhisniyas und begiessen derselben, 
XII. 17. 20— 18. 6. 

8. der A^vinaschoppen, XII. 18. 9 — 10. 

* Fortsetzung des Savanabockopfers, XII. 18. 12 — 15. 

Das Hineingehen in das Sadas (prasarpanam), XII. 18. 15 — 20.11. 
Darbringung der Savanaopfergabeii, XII. 20. 12 — 17. 

Darbringung der Zweigofterscboppen und Prasthitahomas, XII. 
20. 18—24. 3. 

Geniessen der Somareste, XII. 24. 3 — 25. 23. 

Die Nara^amsabecher, XII. 25. 24 — 27. 

Die Beteiligung des Aechavaka, XII. 26. 1 — 8. 

Die B-tuschoppen, XII. 26. 8 b — 27. 9. 

Der Sehoppen fur Indra-agni, XII. 27. 8 — 9. 

Der Adhvaryu w&hrend eines isastra, XII. 27. II — 17. 

Spende und Trunk aus dem Indra-agnischoppen, XII. 27. 
19 — 28. 3. 

Schopfen des Vai^vadevaschoppens, XII. 28. 4 — 9. 

Ukthyaschoppen ftir MitrSvaruna, XII. 28. II — 14. 
Ukthyaschoppen fiir Indra, XI.T. 29. 2 — 7. 

Ukthyaschoppen fiir Indra-agni, XII. 29. 8. 

Schluss des Morgendienstes, XII. 29. 9 — 16. 


XII. 14. 1 - 16. 9. 


IQ >o 
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Der Mittagdienst. 

Die Kelterung, XIII. 1. 1 — 11. 

* Savanabockopfer mid Savanaopfergaben, XIII. 1.. 12 — 15. 

Die Schoppen aus dem ununferbrochenen Guss : Heller-, Quirl-, 
Erstlings-, Ukthya-, Marutvatlyaschoppen, XIII. 2. 1 — 6 a. 

Hingeben in das Sadas und Mittaglob, XIII. 2. 7 — 3. 1. 

Der Dadhigliarma, XIII. 3. 2 — 4. 6. 

Darbringnng der Savanaopfergaben, XIII. 4. 1 — 8. 

Darbringung der Schoppen, Prasthitahomas, XIII. 4. 10 — 16. 
Geben der Daksinas, XIII. 5. 1 — 7. 15. 

Spenden an Vi^vakarman, XIII. 7. 17. 

Darbringnng der Marutvatlyaschoppen, XIII. 8. 1 — 2 b. 

Schdpfen des 3. Marutvatlyasehoppens, XIII. 8. 2 c. — 3. 
Schopfen des Mahendraschoppens, XIII. 8. 4 — 6. 

Die Extraschoppen, XIII. 8. 7 — 10. 

Die drei Ukthyaschoppen, XIII. 8. 11 — 12. 

Schluss des Mittagdienstes, XIII. 8. 13 — 15. 

Der Naehmittagdienst. 

Der Adityaschoppen, XIII. 9. 1 — 10. 4. 

Die Kelterung. XIII. 10. 5 — 6. 

Die Savanaopfergaben, XIII. 10. 7. 

Eingiesen der A&r, XIII. 10. 8 — 10. 

Der Erstlingsschoppen, XIII. 10. 11 — 12. 

Hingehen in das Sadas und Rbhulob, XIII. 10. 14 — 11. Id. 
Hinbringen der Feuer auf die Dhisniyas und Begiessen derselben, 
XIII. 11. le — 2 (vgl. XIII. 14. 5).’ 

* Savanabockopfer und Savanaopfergaben, XIII. 11. 3 — 6. 
Prasthitahomas, XIII. 12. 1 — 9. 

Gabe an die Vater, XIII. 12. 9 — 12. 

Schdpfen des, und Spenden aus dem Ssvitrascboppen, XIII, 13. 1 — 3. 
Schopfen des, und Spenden aus dem Vai^vadevaschoppen, XIII 

13. 4—13. 

Caru fur Soma, XIII. 13. 14 — 14. 4. 

Schdpfen des, und Spenden aus dem Patnlvataschoppen, XIII. 

14. 7—10. 

Agnistomalob und Agnimarutaikstra, XIII. 14. 11—15. 14. 
Ausgiessen des festen Schoppens, XIII. 15. 15 — 16. 5. 
Prasthitahomas, XIII. 16. 7 — 8. 

* Savanabockopfer. XIII. 16. 12, 

Der Hariyojanaschoppen, XIII. 17. 1—8. 

Das Opfer der Spane u. s. w. XIII. 17. 9. 
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Die Losnng des Tarnmaptrabundnisses, XIII. 18. 2. 

* Schluss des Savanabockopfers, XIII. 18. 3 — 5. 

Schluss des Nachmittagdienstes. 

Der Sehlussteil des Somaopfers. 

Das Sehlussbad: Avabhrtha, XIII. 19. I — 22. b. 

Die Ausgangsisti, XIII. 23. 1—5. 

Das Opfer der Anubandhyakuh, XIII. 23. 6 — 24. 13. 

Die Devikaopfergaben, XIII. 23. 17 — 24. 5. 

Forfschaffen der Havirdhrtnakarren, Entziinden der Stveu auf der 
Vedi u.s. w. XIII. 24. 14—25. 2. 

Die Aufbruehsisti; XIII. 25. 3 — 9. 

X. 1. 

1. Wenn er ein Somaopfer zu , verriehten vorhat, so erwahlt er 
sich als Opferpriester Brahmatien, die den Ursprung ihres Gesehleehtes 
auf einen der sieben flsis zurrickftihren konnen, die jung oder alt, 
mit den Yedas vertraut sind und eine laute Stimme haben und 
denen kein Korperglied fehlt \ 

1 Von alien diesen Erfordernissen wird ausdriicklich in den alteren 
Texten ($Br. Ill, 1. 1. 5) nur erwahnt, dass der Rtvij anucana sein soil, 

2. Diesen kundigt er (vermittelst des Somaheroldes) die Soraa- 
feier an. 

3. Er (d. h. der Eingeladene) fragt ilin (nl. den Somaberold): 
,,Wer sind die Opferpriester? 1 Wer sind es, die (fiir den Opferver- 
anstalter) das Opfer verriehten? Es ist doch nicht ein Ahlna(d.I). eine iiber 
mehrere Tage, bis zu zwolf, sich erstreakende Somafeier)? s . Die 
Priesterfunktion ist doch nicht (von einem anderen vorher) abge- 
schlagen ? Die Daksinas (d. h. die als Opferlobn zu verschenkenden 
Ktihe) sind doch schon ?” so lautet ein Br&hmana der Chandogas \ 

1 Diese, mit Hinblick auf den folgenden Satz anscheinend iiberfliissige, 
Frage wird von Rudradatta dahin gedeutet, dass sie sich auf die Opferpriester 
bezieht, welche bis jetzt dem Yajamana bei seiner Feuergriindung u. s. w. 
zur Seite gestanden haben. 2 Die Frage (vgl. Oldenberg in S. B. E. 
XXIX, S. 196), weshalb man bei einem AhTna nicht als Rtvij auftreten darf, 
(was sonst allgemein geboten und notwendig ist), bin auch ich nicht im 
Stande zu beantworten. Die von Weber, Ind. Stud. X, S. 150 aufgefiihrte 
Drahyayanastelle ist verdachtig; vermutlich liegt irgend ein Irrtum im Zitat 
vor. 3 Vielleicht das 6atyayanibrahmana? auf welchem sich moglicher- 

weise Jaim. srs. I grundet. 

4. Darauf flustert er (nl. der Erwahlte): „Grosses hast du mir 
angesagt, Glanz hast du mir augesagt, Rulmi hast du mil* angesagt, 
Lob hast du mir angesagt, Gelingen hast du mir angesagt, Genuss 
hast die mir angesagt, Alles hast du mir angesagt. Das soli 
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mieh fordern, das in mich dringen, mOchte ich d as geniessen” 1 . 

1 Erweitert aus Pane. br. I. 1. 1. 

5. Mit der Formel: „Du bist dei - zum Soma fiihrende Weg, 
Pad van mit Namen; moehte ich zum Soma kommen” 1 tritt er den 
Weg- (zur Wohnung des Opferveranstalters) an. 

1 Mit leichter Anderung aus Pane. br. I. 1. 4. 

6. Mit der Formel: ,,Der Gott gelie zum Gotte,,Soma, gehe zum 
Soma auf dem Wege des Rechten, die Boslieit hinter sich lassend” 1 
sehreitet er weiter. 

1 Die Formel aus Pane. br. I. 1. 2 — 3. 

7. Mit der Formel : „Ihr Vftter, blmlt” 1 bringt er, nach Siiden 
gekehrt, den Vatern seine Yerehrung dar ’. 

1 Aus' Pane. br. I. 1. 5. 1 Nach Laty.-Drahy. flustert der Udgatr 

diese Worte dreimal, wenn er, vom Norden kommend, den Opferplatz betritt. 

8. 9. Wenn sie angekommen sind, erwablt der Opferveranstalter 
in feierlieher Weise entweder die vier Hauptpriester einzeln Oder 
alle, namlich den Adhvaryu, Pratiprasthatr, Nest,]- und Unnetr als 
Adhvaryus (d. h. als Adhvaryu und Geliilfen); den Brahman, Brfth- 
manacehavnsin, Agnldhra und Potr als Brahmans (d. h. als Brahman 
und Geliilfen); den Hotr, Maitrilvaruna, Acchitvaka und GrSvastut 
als Hotrs (d. li. als Holr mid Geliilfen), den Udgatr, Prastotr, Prati- 
hartr und Subrahmanya als Udgatrs. 

10. Als secliszeli liter tritt nach der Uberlieferung der Kausltakins 
der Sadasya auf 1 . 

1 S. z. B. Kaus. br. XVII. 7, wo aufgezahlt werden: Brahman, Udgatr, 
Prastotr, Pratihartr, Hotr, Adhvaryu, Sadasya, Yajamana; ib. XXVI. 4 
scheint dem Sadasya ungefahr die Funktion zugeteilt zu werden, welche nach 
einigen Quellen sonst dem Brahman obliegt: die Oberaufsicht und die even- 
tuelle Verrichtung der Prayascittis. Freilich wird der Sadasya auch im Ritual 
anderer Sakhas erwahnt: bei den 6aunakins (Gop. br., Vait. su.), bei den 
JaiminTyas (Jaim. srs. 16: 20. 9) und^vielleicht auch im Jaim. br., bei den 
Kauthumas (Sadv, br. II. 10. 9, Laty. II. 4. 10 und besonders beim Vajapeya, 
VIII. 11. 15, wo er als 17. Rtvij erwkhlt wird). — Nach Baudh. II. 3: 36. 9 
soli der Adhvaryu ein Angirasa, der Brahman ein Vasistha (vgl. unten XIV. 

8. 1), der Hotr ein Vaisvamitra, der Udgatr ein Ayasya, der Sadasya ein 
KausTtaka sein, die Ubrigen entweder dem Gotra des Bhrgu oder des Angiras 
angeh6ren. Baudh. nimmt also fiinf Mahartvij’s an. Die Gehilfen des Sadasya 
sind nach ihm: Abhigara, Dhruvagopa (vgl. unten XII. 16. 4) und Samsrava 
(var. Samsrava). 

11. Dieser sieht der Handlung zu l . 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 10 (Kaus. br.). 

12. Wenn er nieht alle, sondern nur vier feierl ich erwahlt, erwAhlt 
er die ersten jeder Gruppe \ 

1 Also Adhvaryu, Brahman, Hotr und Udgatr. 
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13, 14. Die Forrneln, mit welchen der Opferveranstalter sie erwahlt, 
lauten : ,,Das Feuer is t mein Hotr, die Sonne ist mein Adhvaryu, 
der Mond ist mein Brahman, der Regengott ist mein Udgatr, der 
Luftraum ist mein Sadasya, die Wasser sind meine Hotra£amsins, 
die Sonnenstrahlen sind meine Bedieradhvaryus” L Sotto voce 
geschieht die Anweisnng der Gottheit, welch or jedesmal die laut, 
zu sagende Forme] angehangt wird : ,,Soundso ist mein mensehlicher.” 

1 Die Forrneln aus dem Sadv. br. II. 10. 2. — Die Hotrasamsins sind 
dieselben wie die Hotrakas. 

X 2. 

1. Wet* den Himmelsraum zu erreichen wunscht, bringe den Jyoti- 
stoma 1 dar; er kann ilm mit einem Wunsche oder mit alien 
Wtinselien verricliten 2 . Er soil, wenn er alle Wunsche damit ver- 
bindet, dies© Wunsche zngleieh atissern, oder einzeln, bei jeder 
(wiederholten) Anwendung besonders *. 

1 D. h. den Agnistoma jyotistoma, das Somaopfer, bei welchem die 
trivrt-, pancadasa-, saptadasa- und ekavimsastomas die vier „Lichter” sind 
(vgi. CH. § 2 Beni. 3). 2 Die Aussage scheint auf Pane. br. VI. 3. 2 zu 

beruhen: „Fiir die Erfiillung eines Wunsches wird ein anderes Opfer unter- 
nommen, fur die Erfiillung aller Wunsche der Agnistoma”. In der Tat 
werden die Modifikationen des Jyotistoma jede mit einem besonderen Wunsche 
verbunden, vgl. unten XIV. 1. 2. 5} Vgl. III. 14. 8—10. — Im Falle des 

Agnistoma besagen diese Worte anscheinend, dass der Verrichter z. B. bei 
der erster Anwendung dieses, bei den wiederholten Anwendungen jenes oder 
jenes sich wiinschen darf, wahrend die Modifikationen immer mit demselben 
ausdriicklich angegebenen Wunsche zu unternehmen sind. 

2. Im Fruhling verrichte er den Jyotistoma 1 . 

1 Eine Sruti, auf welcher sich diese Vorschrift stiitzt, habe ich bis 
jetzt nicht angetroffen. 

3. Der Agnistoma ist das erste der Opfer \ 

1 Wer ein Somaopfer darbringt, darf nicht mit einem Ukthya oder 
Atiratra, sondern muss mit einem Agnistoma beginnen, vgl. TS, VII. 1. 1.4: 
„Es ist das vorzuglichste der Opfer, denn Prajapati verrichtete es an erster 
Stelle”, Pane. br. XVI. 1. 2: „Dieses ist das erste der Opfer; wenn man, 
ohne dieses dargebracht zu haben, ein anderes darbringt, so ist dies das 
Fallen in ein Loch: entweder er verliert seine Habe oder er stirbt”, vgl. 
Kaus. br. XVI. 9. 

4. Nach der Uberliefemng einiger ist der Atiraira als erstes 
(Soma)opfer zu verrichten L 

1 Wer die „einigen” sind, habe ich nicht feststellen konnen. Dass aber 
grosse Meinungsverschiedenheit fiber diesen Punkt herrschte, geht z. B. aus 
den Erorterungen im Nidanasutra III. 1 und 2 hervor: atiratrlm atiratrlm, 
sc. samstham) prathamam many a iii dhanamjayyah . . . athapi sasvad bahvrea 
atiratrlm (sic) eva prathamam adhlyate. 
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5. „Jeden Friihling verrichte er den Jyotistoma; dabei werden 
drei Kiihe als Opferlohn gegeben,” so lauter, ein BrEhmana der 
Chandogas \ 

1 Nicht nachzuweisen. 

6. Wenn er zum ersten Male ein Somaopfer verriehlet, so soli 
es das Rathantarasaman oder das BrhatsEman oder beide enf halten V 

Das Saman soli zum 1. Prsthastotra dienen, welches mit dem 2. 
Sastra des Hotr parallel lauft. Werden Rathantara und Brhat verwendet, so 
tritt eines der beiden im „Mittaglob’' (madhyandina pavamana) auf. Das Ge- 
wohnliche ist, dass zum ersten Male nur das Rathantara verwendet wird (vgl. 
Verb, der Arseyakalpa, S. 204). Vermutlich beruht Apastamba’s Vorschrift 
auf Jaim. br. I. 291, wo die drei Ansichten mitgeteilt werden und das Pro 
und Contra dargelegt wird. 

7 . Nach einigen verrichte er kein Somaopfer mit dem BrhatsEman, 
ehe er nicht eines mit dem Rathantara verrichte! hat \ 

1 Dies ist das allgemein Giiltige. 

8. Wenn er eine Isti, ein Tieropfer oder ein Somaopfer riarbringt, 
so soli dies (die Isti, das Tieropfer, das Somaopfer) am Neumonds- 
oder Vollmoiidsfage stattfinden. 

9. Mit der Forme!: ,,Gott Varuna, gib mir einen Opferplatz” 1 
bitte der Opferveranstalter den Konig uni einen Opferplatz. 

1 Die Formel ist entweder dem Ait. br. VII. 20. 3 oder dem Pane. br. 
XXIV. 18. 8 mit leichter Anderung entnommen. Im Ait. br. handelt es sich 
um den Rajasuya, im Pane. br. um einen Ahlna (ekasastiratra), vgl. unten 
XXIII. 8. 9. — Die Vorschrift ist wohl dem Sadv. br. II. 4. 4 entlehnt. 

10. Wenn dieser ilmi denselben gibt, so sagt er zn ihm : „ Moch test 
du im Besitz eines Opferplatzes sein”; wenn nicht, so sagt er: 
,,Welchen Opferplatz icli kenne, auf diesem Opferplatze vernichte 
ich dich" \ 

1 Alles mit unbedeutender Anderung aus Sadv. br. II. 10. 5 — 6. Hir. 
hat avrscami , steht also dem Sadv. naher. 

11. Darauf verfluchen sie ihn : der Brahman mit der Formel*. 
„Den Geist hast du erschlagen; den Geist wirst du verlieren”; 
der Hotr mit der Formel: ,,Die Stimme hast du erschlagen; die 
Stimme wirst du verlieren” ; der Adhvaryu mil der Formel: ,,Den 
Hauch hast du erschlagen; den Haueh wirst du verlieren”; der 
UdgEtp mit der Formel: ,,Die Sehkraft hast du erschlagen; die 
Sehkraft wirst du verlieren”; der Sadasya mit der Formel: ,,Die 
Seele hast du erschlagen; die Seele wirst du verlieren” ; der 
Opferveranstalter mit der Formel: ,,Die Nachkom men hast du 
erschlagen; die Nachkommen wirst du verlieren”; die Hotrakas mit 
der Formel: ,,Die Glieder hast du erschlagen; die Glieder wirst 
du verlieren”; (schliesslich) alle (zusainroen) mit der Formel: ,,L)ie 



X. 3. 3. 


Der Agnistoma: Diksa und Upasadtage. 


125 


Gesehopfe hast dn erschlagen; die Gesehopfe wirst du verlieren” '. 
1 Alles nur bei Ap. und Hir. 


X. 3. 

1. Ein Koiiig 1 bittef die Priester 1 uin einen Opferplatz, und zwar 
den Hotr mit der Formel : ,,Das Feuer ist der Hotr; der (sei) mein 
Hotr; Hotr, gib mir einen Opferplatz” ; den Adhvaryn mit der 
Formel: ,,Die Sonne ist der Adhvaryn; der sei mein Adhvaryn; 
Adhvaryn, gib mir einen Opferplatz”; den Brahman mit der Formel : 
„Der Mond ist der Brahman; der sei mein Brahman; Brahman, 
gib mir einen Opferplatz”; den Udgatr mil der Formel: ,,Der 
Regengott ist der Udgntr; der sei mein Udgillr; Udgiltr, gib mir 
einen Opferplatz”; den Sadasya mit der Formel: „Der Luftraum ist 
der Sadasya; der sei mein Sadasya; Sadasya, gib mir einen Opfer- 
platz”; die Hotrakas mit der Formel: „Die Wasser sind die Hotrii- 
sainsins ; die seien meine Hotrasaiiisins ; HofrAsainsins, gebet mir 
einen Opferplatz”; die Beeheradhvaryus mit der Formel : „Die Sira bleu 
sind die Beeheradhvaryus); die seien/ meine Beeheradhvaryus; Beeher- 
adhvaryus, gebet mir einen Opferplatz”’. 

' Hir. lasst raja w eg. Nach Ap. hat es den Anschein, alsob nur im 
Falle, dass ein Ksatriya als Yajamana auftritt, diese Bitten ausgesprochen 
werden. — Ich nehme rtvijah aus Sutra X. 2. 11 zu X. 3. 1 heruber; darauf 
deutet auch Hir.: athartvijo devayajanam yacate. s Alles ist mit unbe- 

deutender Anderung deni Sadv.^br. II. 10. 8 und 9 entnommen. 

2. Oder aber er bitt.e nicht urn einen Opferplatz, sondern bringe 
nur den Goltheiten stehend seine Verehrtmg dar mit der Formel: ,,0 
Uber will tiger (d. h. Agni), niram dies wahr; o Trager (d. h. Vayu), 
nimra dies wahr; o Himmelsgewdlbe (d. i. Himmel), nimm dies 
wahr;' hochloblich ist der Aufenthaltsort, sehr vorziiglich das Opfer- 
werk, welches (eig. welc.he Gegenstande) man unsterblieh nennt. 
Es leuchtet die umfassende Sonne mit ihren Augen uber die beiden 
Gotterkinder, die Erde mid den Himmel” 

1 TBr. III. 7. 7. 1 ; die Formel, teils metrisch, ist schwierig zu deuten. 

3. Er siedelt sick mit seinen Feuern auf dem Opferplatz an 1 
mil dem Verse: „Wir sind jetzt anf dem Opferplatz (auf) der Erde 
angelangt, welehen die samtlichen Gotter vorher sich erwahlt liaben. 
Mochten 'wir, durch Verse, Gesange, und Formeln hiniibergelangend, 
an Wohlfahrt und Nahrung mis erfreuen” 

1 Es ist gewiss nicht dieser Zeitpunkt, welehen der Diaskeuast der 
TaittirTyasamhita fur das Adhyavasana beabsichtigt hat; das geht allein schon 
aus der Stelle hervor, die der begleitende Vers einnimmt. Die dieser Hand- 
lung nach den TaittirTyas zukommende Stelle im Ritual (vgl. Ap. X. 19. 15, 
Baudh. VI. 9: 166. 5) ist vor der PrayanTyesti. So auch die Kathas, wie es 
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scheint. Der von Ap. dafur angegebene Zeitpunkt ist dern $Br. entnommen 
(III. 1. 2. 11). Hir. stimmt mit Ap. genau iiberein; Bhar., der freilich auch 
die andere MOglichkeit erwahnt, mit Baudh. 2 TS. I, 2. 3. 0. 

4. Nadi den Vajasaneyins lliistert er den Vers, wahrend er den 
mittleren Hauptpfosten der OpferliiUte 1 angefasst halt *. 

1 Der sogen. pracinavamsa sala, d.i., der ostlich orientierten Htitte, 
in welcher die ersten (einleitenden) Handlungen stattfmden. 2 Dies stimmt 

der Tatsache, nicht genau dem Wortlaut nach mit &Br. III. 1. 1. 11 iiberein. 

5, 6. Nadidem in dieser Htitte der Vihara hergestellt und der 
Ahavanlya ans dem Garhapatya herausgefuhrt ist,opfert der Adbvaryu 
die Spenden mit den Sambharaformeln ; als solehe gelten in der 
heiiigen Uberlieferung die Pormeln des Absehnittes, deren erste: 
„Agni mit den Formeln, Savitr mit den Stomas” 1 lautet 2 . 

1 TA, III. 8. 2 Diese den TaittirTyas fremde Vorschrift beruht auf 

MS. I. 9. 8: 139. 13 (Die Gotter hatten durch diese Formeln die Asuras be- 
siegt). Die Spenden mit diesen Formeln mussen nach der Vorschrift der 
MS. (vgl. Kath. IX. 15) bei einem rivalisierenden Somaopfer stattfinden (vgl. 
Ap. XIV. 19. 1 — 2), und zwar vor der Fruhlitanei; ferner vor der Weihe 
(Ap. X. 3. 5 — 6, vgl. X. 8, 4); vor dem Dvadasaha (Ap. XXL 4. 7 — 8); bei 
der Atithyesti (vgl. Ap. X. 31. 10). 

7. An diesem Zeitpunkte holt man den Konig (d. h. den Soma) 
lierbei; diesem wartef, man mit einem in Milch gekochten Reisbrei 
auf 1 , bis zum Somakauf 3 . 

1 Der Soma wird also wie ein wirklicher Gast bewirtet; mit Ap. ist 
an erster Stelle Katy. VII. 2. 1,2 zu vergleichen ; s. im allgemeinen GH. 
§ 43 am Ende. 2 Vgl. X. 25. 1. 

8a. Vor der Weihungsisti bring! der Opferveranstalter steliend 
dem Ahavanlya seine Verehrung dar mit dern Verse: „In dieser 
eignen Maclit sitze du, ein Machtverleiher, bier : in der Gotter Gunst \ 
zu grosser Freude. Seize dicb hier, auf gutem Si tz sitzend mit 
deinem Kdrper, sei, wie ein Vater dem Sohne, giinstig” * und mit 
der Forme] : „Dringe freundlich in midi ein; die Walirheit ist meine 
Seele, die Opferwilligkeit meine Unerschoptlichkeit, die Askese mein 
Halt. Von Savitr gebeissen sollen mich die Himmelsgegenden weihen. 
Die Wahrheit bin ich” L 

1 Ich lese sumne statt sumno. 2 TBr. III. 7. 7. 9—10. 

8b. Darm bringt der Adhvaryu, nadidem er in Gedanken die 
Siebenhotrformel 1 hergesagt hat, im Ahavanlya eine Butterspende 
dar mit dem Gralia genannten zweiten Teile derselben Formel 3 . 

1 TA. III. 5. 2 Die Vorschrift beruht auf TBr. III. 2. 2. 5. 

X. 4. 

1. Darauf l&sst er das Ritual der Weihungsisti beginnen. 
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2. Er strent dazu den Reis aus fur einen elfschflsseligen fur Agni 
und Visnu bestimmlen Opferknchen 1 odor fur einen fur Agni und 
Visnu bestimmten Cam 3 . 

1 Diese im Taittirlyabrahmana (TBr. I. 5. 9, 2) nur angedeutete Isti 
gilt dem Agni, weil dieser Gott alle Gotter, und dem Visnu, weil dieser 
das Opfer reprasentiert. Dadurch bringt er alle G6tter und das Opfer auf 
seine Seite. Elfschiisselig ist er, weil elf = acht und drei ist; achtscbiisselig ist 
er dem Agni, wie dreischusselig dem Visnu (drei Schritte des Visnu!) ge- 
widmet. 2 Beides erlaubt die MS. (III. 6. 1: 59. 1, vgl. 59. 9 — 12). 

3. Und zwar gilt der Opferknchen fur einen Opferveranstaher, 
der Ansehen als Kenner des Veda wtinsclit, der in Schmalz zu be- 
reitende Caru fur einen, der sieh Nachkominen Oder Vieh wiinscht” \ 

1 So nach Kath. XXII. 13: 68. 14 fgg. (der Caru deutet auf Faarung 
und Fortpflanzung : das Schmalz deutet auf die Milch k u h, die KOrner deuten 
auf den S ti e r). 

4. Nach der Uberlieferung einiger wird fur einen, der sicb Nach- 
koimnen oder Vieh wunscht, ein zweiter in Schmalz zu berei tender 
filr die Adilyas bestiinmter Cam dargebracht \ 

1 Im §Br. III. 1. 3. 2—5 wird dieser Brauch „einiger” erwahnt aber 
missbilligt. Die Quelle, gegen welche das SBr. polemisiert, ist, wie es scheint, 
yerloren gegangen. 

5. Funfzehn 1 oder siebzehn 5 an der Zahl sind die Entzundungsverse. 

1 So die Kausltakins (Kaus. br. VII. 2). 3 So die Aitareyins (Ait. 

br. I. 1. 14) und die Vajasaneyins (&Br. III. 1. 3. 6). 

6. Nach der Uberlieferung einiger 1 erfolgt erst die Herriehtung 
der Opferhutte, nach and even 3 die Weihungsisti. 

1 Die Kathas. 2 Die Manavas (wenigstens nach der Darsteilung 
der MS.). — Diejenigen, welche die Herriehtung der pracinavamsa sala 
spater stellen, verrichten also die Dlksanlya auf dem Opferplatz, sowie dieser 
gewohnlich dargestellt wird. 

7. Die Weihungsisti schliesst mit den Palnlsamyajas ab V 

1 Beruht auf TBr. I. 5. 9. 2. 

8. Er behalt das Schmalz der Dhruva bei V 

1 Welches sonst fiir die Samistayajus gebraucht wird, hier aber fur 
die DlksanTyaspenden (unten X. 8. 5) aufbewahrt wird, vgl. CH. § 15, Bern. 
4. — Die Vorschrift, dass diese Spenden mit dem dkrauvam ajyam zu 
verrichten sind, beruht auf SBr. III. 1. 4. 17. 

9. Mit allem was vor dem Agnlsomaritual 1 stattfindet, geht er 
leise 3 vor 8 . 

1 Deutet wohl auf das Bockopfer, XI. 16. 1 fgg. 9 D. h. nach 
XXIV. 3. 31, dass die Formeln u, s. w. bei den Haupthan dlungen leise 
gesprochen werden. 8 Die Sruti, auf welcher diese Aussage beruht, ist 

erhalten im Komm. zur Purvamlmamsa IX. 1. 20: tsara va esa yajnasya 
tasmad yat hincit praclnam agmsomlydt tenopamsu car anti, 

10. Die Uberlieferung einiger 1 ist: „Mit seiner gewohnliclien 
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Stimmstarke spricht er bei der Weihungsisti (die Formeln) ans; 
bei der Prayanlyesti elwas sachter, bei der Atithyesti (noch) sachter; 
leise bei den Upasads, laut beim Agnisomaritual. 

1 Wer ist gemeint? 

11. Mi t defer Stimme bei der Weihungsisti, mit tieferer bei der 
Pray am y ft, mit (nodi) tieferer bei der Atithya, leise bei den Upa- 
sads, laut beim Agnlsomlya, Oder leise bei der Weihungsisti, leiser 
bei der Prayanlya, nodi leiser bei der Atithyft, leise bei den Upasads, 
laut beim Agnlsomlya. 

12. Bei den im Somaopfer auftretenden Istis, (lie dem Paradigma 
des Voll- und Neuniondsopfers folgen, fallen aus: das Hinzulegen 
von Brennholz zu den Feuern, das Ubernelimen der Observanz, das 
Essen der in der Wildnis vvaehsemien Friichte, das Wadibleibeh, 
und das Versehenken des A nvllhary amuses; gleidifalls fur die Herrin 
des Hauses das Umgurten und Lbsen des Guides. 

13. Nur bei der Weihungsisti sollen stattfindeu das Hinzulegen 
von Brennholz und das Umgiirten der Herrin des Hauses \ 

1 Diese Handlungen erstrecken sich in ihrer Folge also iiber die Dauer 
der ganzen Somafeier. 

14. 15. Wfihrend der Tage der Wei hung lasst er den Zimmermann 
den Opferpfabl anfertigen, oder wahrend der Upasadlage, (aber in 
diesem Falle erst) nachdern der Somakauf stattgefunden hat. 

> X. 5. 

1. Er verfertigt eine Htilte, deren Dachbalken von West naeh 
Ost gerichtet sind, welehe vorne (im 0.) etwas hoher L f hinten (im 
W.) etwas niedriger \ mid welehe an alien Seiten mit Matten 
umhullt ist. 

1 Die Bestimmung nicht in den Brahmanas des Yajurveda; purastUd 
unnatam auch bei Bhar., Hir. ; udyatam purastan ninatam pascdi das Man. 
srs. — Durch die dstlich orientierte Hutte wendet sich der Opferveranstalter 
der Welt der Gdtter zu, deren Gegend die Ostliche ist; sie wird umhullt, 
weil der Raum der Gutter von demjenigen der Menschen geschieden ist 
(TS. VI. 1. 1. 1). 

2. Die Ecken dieser Hutte sind naeh der Riehtuug derZwischen- 
gegenden gerichtet \ 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 3. 

3. An den Ecken bringt er Offn ungen an l . 

1 Diese Vorschrift naeh Kath. XXII. 13; 68. 8; sraktisv atirokan kur- 
yUt (und vgl. MS. III. 6. 1 : 60. 5). Das eigne Brahmana des Ap. (TS. VI. 
1 . 1. 1) hat: dihsv atikasan karoti , welches von Ap. (vgl. Sutra 4) auf die 
ThrOffnungen bezogen wird, wahrend es vermutlich dasselbe aussagt wie 
MS. und Kath., indem vielleicht diksu ungenau statt sraktisu oder avantara - 
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dtksu ist. In diesem Falle wird im Brahmana des Ap. iiber die Tiire nichts 
gesagt. Die Vorschrift wird in der TS. (VI. 1.1. 1—2) so begriindet: „Es ist 
nicht so leicht von diesem (irdischen) Raume (zu jenem himmlischen Raume, 
den der Opferveranstalter durch sein Opfer erstrebt) hinzugehen. Denn wer 
weiss, ob er sich in jenem Raume befindet oder nicht. Er bringt in den 
(vier) Richtungen Offnungen an mit dem Zweck, die beiden Raume zu errin- 
gen” (d. h. er schliesst sich dadurch nicht ganz von dem irdischen Raume 
ab, er kann durch die Offnungen gleichsam wieder zur Erde zuriickkehren), 
MS. III. 6. 1: 60. 5: „Wer sich weiht, geht von diesem (irdischen) Raum 
weg, denn er begibt sich in die Fremde, er steigt zum Raume der Gotter 
hinauf; beim Umhtillen (der Hutte mit den Matten) bringt man Offnungen 
an ; dadurch geht er nicht von diesem (irdischen) Raume weg, dadurch 
bleibt er in diesem (irdischen) Raume”. 

4. Nacli jeder Himmelsrichtung die Zugange 1 . 

1 Also im O., S., W. und N. 

5. Im Osten maeht den Zugang, wer den Himmel zu erreichen 
wtinscht 1 ; im Suden, wer in der Welt der Vater zu gedeihen 
wunscht; im Westen, wer in der Menschenwelt zu gedeihen wtinscht; 
im Norden, wer in der Gotterwelt zu gedeihen wtinscht; im Nord- 
osten, wer in den beiden (Menschen- und Gotterwelt) zu gedeihen 
wtinscht; an alien Seiten, wer in alien Himmelsrichtungen zu ge- 
deihen wtinscht *. 

1 D. h. fur einen Opferveranstalter, der das Opfer unternimmt mit dem 
Wunsche, den Himmelsraum zu erreichen, vgl. MS.: purastai prayanam 
kuryat svargakamasya. 3 Alle diese Vorschriften entstammen der MS. 

(III. 6. 1), jedoch mit Anderung in Bezug auf die Wunsche, welche mit den 
westl. und nordl. Zugangen verbunden werden (MS.: im W. fur einen, der 
✓ Nachkommen wiinscht, im N. fur einen, der in der Menschenwelt zu gedeihen 
wtinscht). Apastamba's Darstellung ist gewiss eine Verschlechterung, der (in 
MS.) zugrunde liegenden gegeniiber. 

6. Nordlich von und ausserhalb der ostlich orientierten Htilte 
lasst in einem mit Matten umfriedigten Raume der Opferveranstalter 
sich das Haar und den Bart scheren: 

7. erst die Haare in der Achselhohle, dann den Bart, dann das 
Haupthaar; oder aber in dieser Reihenfolge: Bart, Achselhohle, 
Hauptbaar l . 

1 In der TS. (VI. 1. 1) ist nur die Rede vom Haupthaar und Bart. Die 
Hinzufiigung der Achselhohle und die Reihenfolge beruht auf TBr. I. 5. 6. 
1—2, wo die zwiefache Reihenfolge empfohlen wird. Mit dem Haupthaar 
fangt man nicht an, weil dies das Verfahren der Asuras war, infolge dessen 
sie unterlagen. 

8 . Mit der Formel : ,,Das Wasser soli dich benetzen zum Leben, 
zum langen Leben, zur Gesiindheit*’ 1 benetzt der Adhvarju die 
rechte Schlafe des Opferveranstalters. Dann legt er mit der Formel: 
„0 Kraut, beschtitze ihn” 1 einen Grashalm 5 mit der Spitze naeh 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B9 
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Osten auf die Sehlafe *, dariiber das Schermesser mit der Formel : 
„0 Messer, schade ihm nicht” 1 und er schert vor 3 mit der Formel : 
,,Auf die Gotter horend sehere ich diese Haare vor” \ 

1 TS. I. 2. 1. a — d. 2 Das Zwischenlegen des Grashalmes wohl 

nach MS. III. 6. 2 : 61. 5. * D. h. er fangt die Handlung des Scherens 

in ritueller Weise an, der Barbier verrichtet das eigentliche Scheren. — Durch 
das Scheren entfernt er die tote zum Opfer ungeeignete Haut des Opfer- 
veranstalters, sodass dieser zur Verrichtung des Opfers tauglich wird (TS. 
VI. 1. 1. 2). 

9. In derselben Weise verfahrt er mit der linker) Sehlafe. 

10. Bei jeder Handlung flustert der Opferveranstalter : „0 Kraut, 
schiitze mich. 0 Messer, schade mir nicht. Mochte ich mit Erfolg 
die spateren (Haare) erlangen” l . 

1 Die ersten zwei Formeln sind wohl von Ap. selber zu den oben 
gegebenen variiert, die dritte ist TS. I. 2. l.e. 

11. Die Nagel lasst er sich (vom Barbier) einwarts 1 kiirzen. 

1 abhyantaram (angulyagrebhyo ’ bhyantaram , die Koram.) auch bei 
Bhar. und Hir. Es besagt wahrscheinlich, dass er die Nagel nicht ringsum 
schneidet, sondern, bei der Spitze unfangend, erst auf die eine, dann auf die 
andere Seite zu, schneidet. 

12. 13. Erst die der linken, dann die der rechten Hand, jedesmal 
bei deni kleinen Finger anfangend. Dann die der Flisse, erst des 
linken, dann des rechten Fusses, jedesmal mit der kleinen Zehe 
anfangend l . 

1 Gerade umgekehrt die Vajasaneyins (SBr. III. 1. 2. 4), die mit der 
rechten Hand und dem Daumen anfangen. Bhar. und Hir. stimmen zu Ap. 

14. Er reinigt sich die Zahne 1 mit einem Stiickchen Holz von 
der Ficus religiosa, jedoch so, das kein Blut dabei aus dem Zahn- 
fleisch hervorkommt. 

1 Aus MS. oder Kath. 

15. Er badet in stillstehendem Wasser, in welchem sichMuscheln 
und Blyxa-octandrapflanzen befinden : in einem an den Ufern mit 
Gras bewachsenem Badeplatz \ 

1 Im Brahmana (TS. VI. L L 2) heisst es nur: „Er badet im Wasser, 
er badet in einem Badeplatz”. Dass er in stillstehendem und mit Gras am 
Ufer bewachsenem Wasser badet, ist dem Kath. (XXII. 13: 69. 11 fgg.) ent- 
nommen: „Nicht in strOmendem Wasser bade er; wenn er dies tate, so 
wiirde der Ruhm zum Kriegerstand gehen. Er bade in stillstehendem Wasser, 
weil dies „geweiht” und mit Vieh versehen ist, und in Wasser, das an den 
Ufern mit Gras bewachsen (lontasa eig. „haarig”) ist, weil das Vieh haarig ist”. 

16. Nach dem Vajasaneyaka badet er (d. h. wascht er sich) in 
einem grossen Topfe, nach dem er ein Stiickchen Gold hineingelegt 
hat \ 

1 Unser SBr. hat nichts Entsprechendes. Das Sutra des Baudh. ge- 
stattet, wenn der Badeplatz allzuweit entfernt ist, in zwei besonders dazu 
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eingerichtete Hiitten fiir den Yajamana und die Gattin je einen Krug Wasser 
zu setzen. Diese dienen dann zum Baden. Bhar. und Hir. haben nur : 
kunde snatity ekesam. 


X. 6. 

1. Er badet, nacbdem er die Verse gefltistert hat: ,,Die Wasser, 
die Mutter, sollen tins reinigen, mit Schmalz uns lantern, sie, die 
das Schraalz lauternden; alien Schmutz sollen sie von uns wegfiih- 
ren 1 .’ — Die goldfarbigen, klaren, lauternden Wasser sind vorwarts 
gegangen, den Mangel hinter sicli lassend; liundert Reiniger sind in 
ihnen ausgespannt; durcli diese soil GottSavitr uns reinigen s . — Die 
goldfarbigen, klaren, lauternden Wasser, in welchen Kasyapa, in 
welchen Indra entstand, entlialten den Agni als ihren Embryo; die 
Wasser sollen uns heilsatn sein. — Die Siisses traufelnden, klaren, 
lauternden Wasser, in deren Mitte Konig Varuna geht, blickend auf 
Wahrheit und Falschheit der Menschen, die Wasser sollen uns 
zum Heile und gtinstig sein” *. 

1 TS. I. 2. l.f (drei Viertel). 2 Aus MS. I. 2. 1. , s TS. V. 6. 
1. a, b. — Die Verse sind nach der MS. (III. 6. 2: 61. 11) vom Adhvaryu 
zu sprechen : „Der Geweihte ist die Opfergabe ; wenn man die Opfergabe 
mit einer Formel besprengt, so wird sie (erst recht) zur Opfergabe; indem 
er ihn mit einer Formel badet, macht er ihn (erst recht) zur Opfergabe”. 

2a. Den Viertelvers : „Rein und gelautert komme ich aus diesen 
Wassern herauf ’ 1 flustert er, wahrend er aus dem Wasser auftauelit. 

1 TS. I. 2 l.f (Rest). 

21b. Er geniesst (d. h. schliirft) Wasser 1 . 

1 Dadurch wird er innerlich zur Opferverrichtung tauglich, TS. VI. 1. 1. 3. 

3. In derselben Weise verfahrt die' Herrin des Hauses, jedoch 
mit Ausnahme des Scherens der Haupthaare. 

4. Dann uberziebt der Adhvaryu ihm ein grosses, noch nie 
benutztes 1 Linnengewand s . 

1 Diese Zutat nach f§Br. III. 1. 2. 19. s TS. VI. 1. 1. 3: „Mit 
einem Kleide lasst er ihn die Weihe unternehmen. Sotnaartig ist das Linnen- 
gewand, sofern es die Gottheit angeht; der Geweihte nahert sich dadurch 
dem Soma unter den GOttern". — „Man bedeckt ihn mit einem Kleide ; das 
Kleid ist die Eihaut des Geweihten ; dadurch bedeckt man ihn (der ja eine 
Art Wiedergeburt erfahrt) mit der Eihaut”, Ait. br. I. 3. 15 — 16. 

5. Der Opferveranstalter nimmt es entgegen tnit den Fortnelii : 
„Die Weihung bist du, der Schoss der Askese. .Die Askese bist 
du, dev Schoss des Friesterstandes. Der Priesterstand bist du, der 
Schoss der Kriegerstandes. Der . Kriegerstand bist du, der Schoss 
des Rechtes. Das Recht bist du, bhuh ! Ich fasse die Opferwilligkeit 
an mit dem Geiste, die Weihung mit der Askese, die Oberherrin 

B 9* 
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iiber die ganze Sehopfung. Dem Opferveranstalter sollen alle Wiinsche 
erfiillfc werden” l . 

1 TBr. III. 7. 7. 1 — 2. 

6. Naclidem er es sich mit den Formeln: ,,Des Soma Gestalt bist 
du; behtite meine Gestalt 1 . Die Weihe bist du, die Gestalt bistdu; 
dicb, die giinstige, sanfte, mbchte ich mir umlegen” 1 umgelegt hat, 
verkmipft er (dessen Saum) mit der Formel: ,,Des Soma Verkntip- 
fung {nwi) bist du 15 *. 

1 TS. I. 2. l.g. 2 Variante zu und Bekiirzung von Vaj. S. IV. 2. c. 

8 Aus Vaj. S. (IV. 10. b). — Zum Ausdruck rizvim anuparikalpayate : die 
Verkntipfung besteht wahrscheinlich darin, dass er das Ende des langen Kleides 
in den Giirtel des Untergewandes einsteckt. Die VaijayantT zu Hir. : vaso’nta- 
prakasanartho 'bhyanta ragop an ciy a vestitavasanagranthir ntvih. 

7 . Mit der Formel : „Zwr Kraft dich” isst er 1 mit flussiger Butter 
vermischte Speise (Reis), unter Zugiessung von saurer Milch und Honig. 

1 Das Brahmana (TS. VI. 1. 1. 4) hat nur: „Der Aushauch (d. h. die 
einzuatmende Luft) des Menschen befindet sich ausserhalb desselben ; der 
Aushauch ist seine Speise. Er isst und unterzieht sich der Weihung mit 
seinem Aushauch. Er ist wohl gesattigt: dadurch unternimmt er das Opfer 
mit seinem ganzen Aushauch”. 

8. Was seinem Geiste znsagt, das isst er. 

9. Es wird in der heiligen Uberlieferung ausgesagt: „Das (d. li. 
das was er isst) f&llt ihm in jener Welt zu. Er soil so gesattigt 
sein, dass er nachher w&hrend der (Tage der) Weihung weniger 
und weniger Fastenspeise geniesst (ohne dadurch Schaden zu erleiden)” 1 . 

1 Das Sutra ist entweder auf der MS. (III. 6. 2: 61. 14) oder auf dem 
Kath. (XXII. 13; 69. 4) gegriindet. Kath.: „In derselben Weise fiirwahr wie 
ein sich Weihender (ergeht es ihm) in jener Welt; er esse so (d. h. soviel), 
dass er meint in dieser Weise nicht krank (d. h, allzu schwach) zu werden, 
und auch esse er so (d. h. soviel), dass er, geweiht seiend, (immer) weniger 
Fastenspeise zu essen braucht”. MS.; „Sowie der Geweihte auf Erden, so 
ist er in jener Welt . . . ; er esse so (d. h. soviel), dass er (wahrend der 
Dlksatage) immer weniger zu essen braucht; denn dadurch, dass er als 
Geweihter immer weniger isst, dadurch ist er ein Geweihter”. 

10. Nach der Uberlieferung einiger findet das Speisen entweder 
vor dem Haarscheren 1 oder vor dem Umlegen des Kleides 1 statt. 

1 Die Kathas, erwahnen zuerst das Speisen, dann das Umlegen, dann 
das Scheren. 2 So die Manavas. 

11. Mit der Formel: n Der grossen (Kiihe) Milch bist du” 1 nimmf 
der Opferveranstalter vermittelst zwei Grasbixschel die zum Salben 
des Korpers bestimmte frische Butter heraus s (aus der Schale). 

1 TS. I. 2. 1. h a . 2 Der Ausdruck darbhapunjtlabhyatn udyauti 
ist mit leichter Anderung der MS. (III. 6. 2: 62. 1) entnommen. 

12. Mit der Formel: „Glanz erteilend bist du, erteile mir Glanz” 1 
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salbt er sich mit dieser Butter dreimal den Korper, von sicli weg 8 
(d. h. nicht auf sich zu, nicht hin and zurtickstreichend), zuerst das 
Gesicht. 

1 TS. I. 2. 1. h>>. ! Diese Zutat wohl aus Kith. (XXIII. 1: 73. 14, 

vom anjana). 

13. Dann nach dem Stric.h der Haare 1 den Korper, sodass er 
tiichtig gesalbt 1 ist. 

1 Dieser Ausdruck aus dem Brahmana (TS, VI. 1. 1. 5). 2 svaktah 

richtigfer Bhar., Hir., Man. srs. : svabhyaktah. , 

X. 7. 


1. Mit der Forme! : ,,Des Vrtra Augenstern hist du; das Auge 
behtitend bist du, behiite mein Auge” 5 salbt er sich die beiden 
Augen mit vom Gebirge Trikakud stammendem Collyrium \ 

1 TS. I. 2. 1. i, vgl. TS. VI. 1. 1. 5: „Indra erschlug den Vrtra ; dessen 
Augenstern fiel von ihm weg und wurde in Collyrium verwandelt. Dadurch 
dass er sich die Augen salbt, behalt er das Auge (d.h. die Sehkraft) seines 
Nebenbuhlers fur sich (sodass dieser blind wird)”. 2 Dies nach MS., 

Kath. oder §Br. 

2. ,,Wenn er sich kein Trikakudcollyrium beschaffen kann, so 
salbe er sich die Augen mit dem Collyrium, welches er gerade zur 
Hand hat”, so erklart das Vajasaneyaka l . 

1 Der Tatsache, nicht ganz dem Wortlaut nach, stinimt SBr. III. 1. 3. 
12 uberein. 

3. Mit einem mit dem Wedel versehenen Gras- oder Rohrhalme 1 
oder einem Grasbiischel salbt er sich nach einwarts (d. h. bei dem 
ausseren Augenwinkel beginnend) zweimal das rechte 5 , einmal das 
linke Auge, ohne hin und her zu reiben \ 

1 Dass ein Rohrhalm gebraucht wird, ist aus §Br. III. 1. 3. 13. 2 So 

das Kath., welches aber auch erlaubt : dreimal das rechte, zweimal das linke. 
8 Nach TS. I. 1. 1. 6. 

4a. Oder aber zweimal das rechte, dreimal das linke 1 . 

1 Nur so will es das Brahmana (TS. I. 1. 11 6), welches funfmaliges 
Salben im ganzen verordnet. t 

4b. Oder je dreimal die beiden Augen “. 

1 So will es die MS. (III. 6. 3 : 62. 7). 

5. Darauf reinigt (putzt) er ihn ausserhalb 1 der ostlich orientierten 
Hutte und nOrdlich von derselben mittelst Grasbiischeln s . 

1 Nach TS. VI. 1. 2. 1: „Nachdem er ihn ausserhalb (der Hutte) 
gereinigt hat, lasst er ihn hin ein treten: nachdem er ihn in der Welt der 
Menschen gereinigt hat, fiihrt er ihn gereinigt in die Welt der G otter hinein”. 
2 Nach TS. 1. c. 7: „Indra erschlug den Vrtra; durch seinen Tod befleckte 
dieser die Wasser; was an diesen Wassern zum Opfer geeignet war und 
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im Schutze der Gutter stand, das ging aus ihnen fort; daraus entstanden die 
Darbhagraser; indem er ihn vermittelst Darbhabiischel reinigt, reinigt er ihn 
vermittelst der zum Opfer tauglichen und in dem Schutz der Gotter stehen- 
den Wasser”. 

6. Es ist (in dem Brahmana) 1 gesagt worden (und das daselbst 
Gesagte ist hier zu beaehten): ,,Mit zwei Grasern reinigt er ihn; 
dadurch reinigt er ihn durch Tag und Naclit. Mit drei Grasern 
reinigt er ihn; drei an der Zahl sind diese Raume; durch diese 
Raume reinigt er ihn. Mit ftinf reinigt er ihn; ftinfsilbig ist das 
Panktiversmass, funfteilig ist das Opfer; fur das Opfer reinigt er 
ihn. Mit sechs reinigt er ihn; sechs an der Zahl sind die Jahres- 
zeiten; durch die Jahreszeiten reinigt er ihn. Mit si e ben reinigt er 
ihn; sieben an der Zahl sind die Versinasse; durch die Versmasse 
reinigt er ihn. Mit neun reinigt er ihn; neun an der Zahl sind die 
Hauche in dem Menschen; samt den Hauchen reinigt er ihn. Mit 
einundz wanzig reinigt er ihn; zehn an der Zahl sind die Finger, 
zehn die Zehen ; der Rumpf ist Nnmmer einundzwanzig; den 
ganzen Menschen, ohne etwas zu ubergehen, reinigt er.” 

1 TS. VI. 1. 1. 7—8. Die Absicht des Brahmana scheint nicht zu sein, 
dass nach Belieben zwei, drei, vier u. s. w. Halme gebraucht warden dxirfen, 
sondern in der Zahl 21 (S. Sutra 7) sind diese Zahlen enthalten. Das $Br. 
(III. 1. 3. 18—20) jedoch erlaubt auch die Ein- und die Dreizahl. Darauf 
nimmt Ap. wahrs. Bezug. 

7. Mit einundzwanzig 1 Darbhagrasern, welche in drei Buscbel von 
je sieben 2 verteilt sind, reibt er ihn nach aufwarts *, zweimal ober- 
halb des Nabels, einmal unterhalb des Nabels (nach unten streichend) \ 

1 Vgl. den Schluss von Sutra 6. 2 Beruht auf J§Br. III. 1. 3. 22 

(saptabhih saptabhih). 8 Erweitert aus MS. III. 6. 3: 62. 13: urdhvam 
cavancam ca pcivayaii. 

8. ,,Er reinigt ihn (den Korper) entlang (d. h. in einer Richtung: 
beim Haupte anfangend und bei den Fussen abschliessend)” so lautet 
die Uberlieferung einiger 1 . 

1 Der Kathas (F^ath. XXIII. 1 : 74. 13) : „Den Menschen entlang geht 
der Hauch; wenn der Hauch in horizontaler Richtung geht, so stirbt er; 
wenn er ihn in horizontaler Richtung reinigte, so wtirde er seine Hauche in 
die Quere bringen und er (d. h. der Opferveranstalter) wurde sterben ; (indem 
er ihn den KCrper entlang reinigt,) macht er seine Hauche den KOrper ent- 
lang gehend”. — Das a von pavayati (die bei den Taittirlyas iibliche Form 
ist pavayati) verr&t hier und in Sutra 9 die fremde Herkunft. 

9. Wen er hasst, den reinige er in horizontaler Richtung odor 
der Quere nach K 

1 Z. B. von der rechten Schulter zur linken Hiifte u. s. w. — Die erste 
Vorschrift aus dem Kath. (vgl. Bern, zu Sutra 8), die zweite aus MS. Ill 
6. 3: 62. 14. 
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10, 11. Er reinigt ihn mit je einem der folgenden drei Spriiche : 
„Der Herr des Denkens soli dich reiiiigen. Der Herr des Wortes 
soli dich reinigen. Gott Savitr soil dich reiiiigen” 1 ; jeder Formel 
hangt er die Worte: „mit fehlerlosem Reiniger, mit den Strahlen 
der guten Sonne” 1 an. 

1 TS. I. 2. 1. k. 

12, 13. Der Opferveranstalter fliistert, wahrend er gereinigt w ird, 
die Formeln : ,,Der Herr des Denkens soli mich reinigen. Der Herr 
des Wortes soli mich reinigen. Gott Savitr soli mich reinigen” 1 
und: „Mochte ich dazu im Stands sein, wofiir ich mich mitdeinem 
Reiniger, o Herr des Reinigers, reinige” \ und die Verse : 

(1) ,,Der sich l&uternde (Soma), der im Hiinmel entstandene, 
riistige Reiniger, der soil vermittelst des Reinigers mich reinigen. 

(2) Es sollen mich reinigen die Gotterscharen, reinigen mich die 
Menschen mit Andacht, reinigen mich die gesamten Lebenden. 

(3) 0 Agni jstavedas, reinige wie ein Reiniger, leuchtend mich 
vermittelst des klaren Reinigers, o Gott, willig, den VorsAtzen 
gemass. 

(4) Durcli den Reiniger, o Agni, welcher in deiner Glut ausge- 
spannt ist, dadurch reinigen wir uns das heilige Wort. 

(5) Durch beide, o Gott Savitr: durch den Reiniger und dein 
Geheiss, reinigen wir uns dieses heilige Wort. 

(6) Die allgOttliche Gottin ist reinigend herangetreten, welche 
zahlreiche schlichtriickige Korper zu eigen hat; durch diese mochten 
wir, bei den Festgelagen schwelgend, Besitzer von SchAtzen sein. 

(7) Agni vai^vSnara soil mit seinen Strahlen mich reinigen, der 
krAftige wundervolle Wind mit seinem Hauche, Erde und Himmel, 
die Opferreinen, die dem Gesetze treuen, sollen mich mit Milch und 
Saften reinigen. 

(8) Durch die grossen drei hdchsten Gedanken, o Gott Savitr, 
durch die Willenskrafte, o Agni, reinige mich. 

(9) Durch das himmlische heilige Wort, wodurcli sich die Gotten 
reinigten, [und die Wasser sich den himmlischen Strom x-einigten, 
dadurch reinigen wir uns dieses heilige Wort. 

(10) Wer die Verse des sich lauternden Soma kennt, die der von 
den Sehern zusammengetragene Saft sind, der isst lauter gereinigtes, 
von Matarii^van schmackhaft Gemachtes. 

(11) Wer die Verse des sich lauteimden Soma kennt, die der von 
den Sehern zusammengetragene Saft sind, dem lAsst Sarasvati Milch, 
Butter, Honig und Wasser strom en. 
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(12) Die Verse des sich lauternden Soma sind ja lieilbringend, 
reichlich spendend und milchreich; sie sind der von den Sehern 
zusammengetragene Saft, der in die Brahmanen gestellte Nektar. 

(13) Die Verse des sich lauternden Soma sollen uns diese und 
jene Welt zeigen, sie sollen unsre Wiinsche steigern, die gottlichen, 
von den Gottern zusammengetragenen. 

(14) Die Verse des sich lauternden Soma sind ja heilbringend, 
reichlich spendend und Butter traufelnd ; sie sind der von den Sehern 
zusammengetragene Saft, der in die Brahmanen gestellte Nektar. 

(15) Durch den tausendstromigen Reiniger, durch welchen sich 
die Gotter stets reinigen, daduroh sollen mich die Verse des sich 
lauternden Soma reinigen. 

(16) Der von Prajapati erschaffene hundertstrangige goldne 
Reiniger, dadurch reinigen wir, die wir das heilige Wort kennen, 
uns das heilige Wort, das dadurch gereinigt wird” *. 

1 Aus Vaj. S. 2 TS. I. 2. 1. 1. 5 TBr. I. 4. 8. 1 -6. Ap. zitiert 

(in extenso) nur den ersten und den letzten Vers. Dass auch die anderen 
mit einbegriffen sind, geht aus den verwandten Texten hervor, nach welchen 
der ganze Anuvaka gemeint ist. 

14. Wenn der Opferveranstalter gereinigt worden ist, so 
fliistert er die Verse : 

(1) ,,0 Gbtter, welche Beleidigung wider die Gotter, o Gotter, 
wir begangen haben, befreiet mich davon, o Adityas, und durch 
das Recht des Rechtes mich. 

(2) 0 Gbtter, was wir aus Verlangen nach riem Leben mit der 
Stimme unwahres geredet haben, von dieser Schuld soil Agni garha- 
patya mich befreien; welche Verfehlungen wir begangen haben, er 
soil mich schuldfrei machen. 

(3) Durch das Rechte, o Erde und Himmel, durch das Rechte, 
o Sarasvatl, befreiet mich von der begangenen Siinde *, von der 
von anderen begangenen, auf welche wir gestossen sind. 

(4) Von dem Fluche unserer Angehorigen oder von dem Fluche 
unserer Verwandten, von dem wichtigeren oder dem geringeren 
Fluche, von der Siinde, die wir- unwissentlieh wider die Gotter 
begangen haben, davon befreie du uns, o Jatavedas. 

(5) Das Unrecht, welches wir mit Wort, mit Gedanke, mit Armen, 
Schenkeln und Knieen, mit dem Gliede begangen haben, von dieser 
Schuld soil Agni mich befreien. 

(6) Wenn ich mit den Handen Fehler begangen habe, als ich den 
Zuruf der Wiirfel hemmte, diese Schuld sollen die zwei Apsarasen, 
die in die Feme blickende und die die Herrschaft erhaltende, mir 
erlassen. 
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(7) Wenn ich, nicht spielend, ein Unrecht begangen habe, oder 
den Leuten etwas versprochen habe, mit dem Yorsatz es nicht zu 
geben, von dieser Stinde soli Agni mich befreien. 

(8) Die Stinde, die, als ich noch im Mutterschosse war, m ein e 
Eltern begangen haben, von dieser Stinde soil Agrii mich befreien. 

(9) Wenn ich als Knabe frbhlich saugend die Mutter angestossen 
habe und den Vnter, so sollen dadnrch meine Eltern nicht durch 
mich gesch&digt sein ; moge ich von dieser Stinde befreit sein, 
o Agni. 

(10) Wen wir den Luftraum, die Erde und den Himmel, wenn 
wir Mutter und Vater geschadigt haben, von dieser Siinde soil Agni 
mich befreien. 

(11) Wenn wir durch Begehren, durch Abweisung, durch Verleum- 
dung irgendeine Siinde heute oder friiher begangen haben, von 
dieser Stinde soil Agni mich befreien. 

(12) Ich schreite tiber die Verfehlung, tiber die Stinde; den 
Schmutz lasse ich zurtick in dem hochsten Raume; wo die Frommen, 
nicht aber die Bosen hingehen, zu diesem Raume der Frommen 
steige ich hinauf. 

(13) An Trita wischten die Gotter diese Stinde ab, Trita wischte 
sie an die Menschen ab 5 ; was immer von dieser Stinde mich 
erreicht, davon soli Agni g&rhapat/a mich befreien; welche Ver- 
t'ehlungen wir begangen haben, er soil mich schuldfrei machen. 

(14) Die am Himmel entstandenen, die in den Wassern geborenen, 
die aus den Krautern hervorgekommenen, und auch die aus dem 
Feuer geborenen Wasser, diese reinigenden Wasser sollen mich 
reinigen. 

(15) Wenn wir, o Wasser, nachts eine Verfehlung- begangen 
haben oder bei Tag, heute oder vorher, so reinigt, ihr Goldfar bigen, 
uns davon. 

(16) 0 Varuna . . . (u. s. w. wie III. 11. 2 s )... flehend. 

(17) Darum gehe ich dieh . . . (u. s. w. wie III. 11. 2”) . . . Weitherr- 
schender. 

(18) Mogest du . . . (u. s. w. wie III. 11. 2”) . . . Anfeindnngen. 

(19) Sei uns . . . (u. s. w. wie III. 11. 2”) . . . wohlgerufen. 

(20) Du, o Agni . . . (u. s. w. wie III. 11. 12 1S ) . . . Artznei” s . 

1 Nur krtan ma tnuncatainasah ergibt einen Sinn. 3 Vgl. Bem. 

2 zu I. 25. 15. s TBr. III. 7. 12; auch hier zitiert Ap. nur den ersten 
und den letzten Vers (mit den Anfangsworten). Danach kdnnte ebensogut 
TA. II. 3 als TBr. III. 7. 12 gemeint sein. 

15. Oder vor der Weihungsisti 1 bringe er Butterspenden dar (mit 
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den in Sntra 13 — 14 zilierten Versen); nacli einigen fliistere er sie 
vor dieser Isti. 

1 Also vor X. 3. 8. 


X. 8. 

1. Nachdetn er durch die ostliche Tiir in die Opferhiitte mit dem 
Verse: „Wir korarnen zu Each, o Goffer, mit wahren Satzungen 
beim Opferfest, indern wir each, o Goffer, zusagen und rufen, wir 
die wir opferwiirdig sind” 1 hineingetreten ist und mif der Formel : 
„Indra und Agni, Erde and Himmel, Wasser und K ran ter” * hinter 
dem Ahavanlya nach Siiden voriibergeschritten is, setzt er sich in 
der N&he des Ahavanlya (siidlich von demselben) nieder mit der 
Formel: ,,Dn hist der Oberherr der Weihungen; beschiitze mich, 
der ich bier bin” 

1 TS. I. 2. 1. m. 2 1. c. n. 3 1. c. o. 

2. Von jetzt an ist dies der Weg, anf welciiem der Opferveran- 
stalter bin und her geht 1 . 

1 Die Vorschrift aus SBr. III. 1. 3. 28. 

3. Zu diesem Zeitpunkte findet nacb der Uberlieferung einiger 1 
die Dlksaniya isti a statt. 

1 So Baudh. im Haupttexte. 2 Also die Handlungen X. 3. 8 — 4. 7. 

4 . Nach der Uberlieferung einiger werden die Spenden mit den 
Sambharaformeln vor den Dlksaspenden dargebracht l . 

1 Also jetzt statt friiher (vgl. X. 3. 5). 

5. Mit der in der Dhruva von der Dlksaniya isti zurfickgelassenen 1 
Butter bringt er vermittelst des Sruva vier Dlksaspenden, verrnif- 
telst der Juhu die ffinfte dar, nacbeinander mit den Formeln : „(1) 
Der Absicbt, dem Anlrieb, dern Agni; svaha. (2) Der Einsicht, dem 
Geiste, dem Agni; svaha; (3) Der Weihung, der Askese, dem Agni; 
svaha; (4) Der Sarasvatl, dem Pasan, dem Agni; svaha” 1 und 
mit dem Verse : „(5) lhr gottlichen, grosser), ihr allerntifzende Wasser, 
die Erde und der Himmel, der breite Luftraum, Brhaspati soil uns 
durch die Opfergabe mehren; svaha”'. 

1 Vgl. X. 4. 8. 2 TS. I. 2. 2. a. * l.c. b. - Vgl. TS. VI. 1. 

2. 1: „Ein Nichtgeweihter ist er durch eine Spende, so sagt man ; vermittelst 
des Sruva bringt er vier dar: damit er ein Geweihter sei. Vermittelst der 
Opferkelle eine ffinfte; ffinfsilbig ist das Panktiversmass, ffinffach ist das 
Opfer; dadurch behalt er das Opfer ffir sich”. 

6. Nachdem er die Juhn mit zwolfmal vermittelst des Sruva 
eingeschopfter Buffer gefiillt hat, bringt er als sechste eine Vollloffel- 
spende 1 dar mit dem Verse: „Jeder Sterbliche mochte sich die 
Freundschaft des fiihrenden Gottes erwahlen ; jeder wlinscht Reich- 
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turn, mochte sich Tuchtigkeit erwahlen, damit er gedeihen moge, 
svaha” \ 

1 Dass die Spende eine Vollloffelspende ist, beruht auf TS. VI. 1.2. 7. 
Diese sechste Spende wird im Brahmana (1. c. 4 — 5) in der folgenden Weise 
begriindet: „Prajapati erschuf das Opfer; dieses, erschaffen seiend, entfernte 
sich von ihm; es wurde durch die Opferformel erdriickt und wurde durch 
die Melodie erdriickt; da hob es der Vers auf; weil der Vers es aufgehoben 
hatte, daher die Bezeichnung dieser Spende: „Aufhebungsspende” [audgra- 
hana ). Er bringt sie mit einem Verse dar, um das Opfer aufzuheben”. 
2 TS. I. 2. 2. c ; meine Obers. folgt der Rezension der RS. 

7. Wo der Adhvaryu die Aufhebungsspenden darbringt, dort 
bringt der Opferveranstalter, den Adhvaryu von hinten mit der 
linken Hand anfassend, fiinf Spenden dar mit den Formeln : Durch 
die Stimme soil meine Stirame geweiht werden ; svaha. Durch 
den Hauch soil mein Hauch geweiht werden ; svaha. Durch das 
Auge soil mein Auge geweiht werden ; svaha. Durch das Ohr soli 
mein Ohr geweiht werden ; svaha. Durch den Geist soil mein Geist 
geweiht werden; svaha” \ 

1 Das Ritual entstammt dem Kaus. br. VII. 4, ist aber insofern durch 
Jaim. br. II. 65 beeinflusst, als die Reihenfolge und der Wortlaut der Formeln 
bei Ap. denen des Jaim. br. naher kommen. Durch die Tatsache, dass Ap. 
hier dem Jaim. und Kaus. br. entlehnt, erklart sich auch der Widerspruch 
mit dem eignen Brahmana des Ap., wo nur die 6. Spende audgrahana ge- 
nannt wird. 

8 . Oder er spricht diese Formeln fiber dem Adhvaryu aus, w&hrend 
er die Dlk§aspenden opfert 1 . 

1 Auch dies wird im Kaus. br. 1. c. erlaubt und besonders von KausTtaki 
empfohlen, weil sonst die Spenden iiberschixssig sein wiirden. 

9. Wahrend die Vollloffelspende dargebracht wird, fliistert er 
dartiber den Vers: ,,Den Wind, den Hauch fassen wir mit dem 
Geiste an: Praj&pati, den Beschiitzer der Schopfung. Der soil uns 
vom Tode befreien, aus der Bedrangnis losen; mCchten wir Iange 
lebend ein hohes Alter erreichen” b 

1 TBr. III. 7. 7. 2-3. 

10. Zu diesem Zeitpunkte bringen einige die Spenden mit den 
Sambharaformeln dar x . 

1 Vgl. X. 3. 5 mit Bern. z. d. S. 

11. Der Adhvaryu weiht den Opferveranstalter vermittelst eines 
schwarzen Antilopenfelles \ 

1 Der Ausdruck aus dem Brahmana, TS. VI. 1. 3. 2; das Krsnajina 
hat die Erscheinungsform des Heiligen Wortes, weil die weissen Teile die 
Re’s, die schwarzen die Samans sind. — Die Konsekration in engerem Sin ne 
fangt damit an, dass der Yajamana sich auf das Fell setzt. 

12. Der Opferveranstalter unterziehe sich der Weihung mit zwei 
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Fellen, nachdem er dieselben so iiber einander gelegt hat, dass die 
Fleiscbseite der beiden Felle sich an der Innenseite, die Haare an 
der Aussenseite befinden l . 

1 Im eignen Brahmana der Taittirlyas ist nur von einem Felle die 
Rede. Die MS. und das Kath. verordnen eine Zweizahl: „An welcher Seite 
die Haare des Felles sind, da beiindet sich das Opfer; wo sich das Opfer 
befindet, da befinden sich die Gotter; wenn er (ein Fell verwendend) es 
mit der haarigen Seite nach aussen hinlegte, so wurde der Geweihte vom 
Opfer getrennt werden; wenn mit der haarigen Seite nach innen, so wurde 
das Opfer von den Gottheiten getrennt werden. Es sind zwei Felle nach 
beider Richtung (d. h. so dass von den beiden Fellen die haarigen Seiten 
auswarts kommen, die Fleischseiten an einander anschliessen) an einander 
zu befestigen; so wird der Geweihte nicht vom Opfer, und das Opfer nicht 
von den GCttern getrennt”, MS. III. 6. 6: 67. 15 — 18 und vergl. Kath. XXIII. 
3: 77. 15—17. Dem Wortlaut nach stimmt Ap. mit Kath. iiberein. 

13. Wenn es nur ein Fell gibt, so biege er entweder den rechten 
Vorderfuss oder die Render des Felles zuriick und nahe diese(n) 
unterhalb des Felles fest \ 

1 So nach MS. 1. c. Z. 18, 19 und Kath. 1. c. Z. 17, 18 : dadurch erreicht 
er dasselbe was er mit den zwei Fellen bezweckt. 

14. ,,Zwei Felle befestige er nach beiden Richtungen aneinander 
oder nahe den Fuss fest”, so lehren einige \ 

1 Also die Kathas oder Manavas, vgl. die Bern, zu Sutra 12 und 13. 
Tatsachlich besagt Sutra 14 dasselbe wie 12 und 13. Wahrscheinlich hat aber 
Ap. dem visuci der MS. eine andere Bedeutung beigelegt, indem er sich die 
zwei Felle so aneinander gelegt denkt, dass der Nackenteil des einen mit 
dem Schwanz des anderen zusammenMlt ( viparyastasirahpucche ist bei 
Rudradatta zu lesen). 

15. Er breitet das schwarze Antilopenfell innerhalb der Vedi 1 
aus, so dass der Nackenteil nach Osten gerichtet and die haarige 
Seite nach oben gekehrt ist V 

1 GewChnlich wird (SBr., Baudh.) das Fell sudlich vom Ahavanlya 
ausgebreitet, wo der Yajamana seinen Sitz hat. 2 Diese Bestimmung 
deutet wieder auf ein Fell. 

16. Mit der Forme! : „Ihr beide seid das A bbild des Verses und 
der Singweise; euch fasse ich an, besehutzet mich bis zur Voll- 
endung dieses Opfers ,5 1 fasst er (nl. der Opferveranstalter) die weissen 
und schwarzen Streifen a auf dem Felle an; er beruhrt sie \ nach 
einigen. 

1 TS, I. 2. 2. d. 2 Dies ist der Ausdruck des Kath. 5 So die 
Vajasaneyins (!§Br. III. 2. 1. 5: abhimrsati). — Die Handlung wird TS. VI. 

1. 3. 1 in der folgenden Weise begriindet: „Die Rc und das Saman, die sich 
den GCttern nicht zum Opfer zur Verfiigung stellen wollten, nahmen die 
Gestalt einer schwarzen Antilope an und stellten sich abseits. Da meinten 
die Getter: „Zu welehem diese beiden sich gesellen werden, der wird jetzt 
zu Macht kommen” und sie riefen diese beiden zu sich. Da gesellten sich 
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die beiden zu den Gflttern, aber erst nachdem sie die Machte von Tag und 
Nacht bei Seite gestellt hatten (ohne Tag und Nacht also). Das Weisse am 
Felle ist das Wesen der Rc, das Schwarze dasjenige des Samans. Durch die 
obige Formel behalt er Itc und Saman fiir sich. Das Weisse am Felle ist 
das Wesen des Tages, das Schwarze dasjenige der Nacht; so behalt er fttr 
sich, was sich in diesen beiden (in Tag und Nacht) befindet”; vgl. MS. III. 
6. 6 : 67. 6 fgg. : „Rc und Saman waren einst getrennt vom Opfer ; die beiden 
gesellten sich zu dem Opfer ohne ihre Machte, diese Machte wurden zu 
Tag und Nacht; diese beruhrt er, indem er das Weisse und das Schwarze 
auf dem Felle beruhrt, zum Hinuberbringen”. 

X. 9. 

1. Mit den fiinf Formel n : ,, Mach tiger indra, ich trete in die Gayatrl 

ein; die schirre ich dir an. Machtiger Indra, ich trete in die Tristubh 

ein ; die schirre ich dir an. Machtiger Indra, icii trete in die Jagall 

ein; die schirre ich dir an. Machtiger Indra, ich trete in die Anustubh 

ein ; die schirre ich dir an. Machtiger Indra, ich trete in die Pankti 

ein ; die schirre ich dir an” 1 beruhrt er den vier Gegenden nach 
(im 0. S. W. und N.) das Fell, die Mitte mit dem letzten Sprnch. 

1 TBr. III. 7. 7. 3-4. 

2. Dann kriecht er mit eingebogenem rechten Knie l , mil dem 
Angesichte ostwdrts, auf das Fell. 

1 Dies nach den Vajasaneyins (vgl. &Br. III. 2. 1. 8 und 5, wojSnvaknah). 

3. Mit dem Verse: ,,Scharfe, o Gott Varuna, daa Gebet des (dir) 
helfen Wollenden, die Energie, die Willenskraft, damit wir durch 
dasselbe (nl. das Gebet) iiber alle Schwierigkeiten liinweg kommen 
and das gut iibersetzende Schiff besteigen” 1 besteigt er am Hinter- 
teil ’ das schwarze Antilopenfell. 

1 TS. I. 2. 2. e. * Dies aus dem falBr. III. 2. 1. 9. 

4. Wahrend er hinauf steigt flustert er den Vers : „Die wohl 
beschiitzende Erde, den unvergleichbaren Himmel, die gute Zuflucht 
gewahrende, sicher fuhrende Aditi mochten wir zmn Heile ersteigen, 
das gottliehe, mit guten Rudern versehene, fehlerlose, nicht lecke 
Schiff” \ Nachdem er hinauf gestiegen ist, den Vers : „Dieses Schiff 
babe ich gliicklich erstiegen, das lmndertrudrige, hundertspierige, 
nicht lecke, gut hintibersetzende” * und die Fonneln : ,,Icb babe die 
Weihung erstiegen, die Gattiu des Reclits, durch das Gayatrlvers- 
mass und das heilige Wort. Das Rechte ist auf das Wahre gestellt 
worden, das Wahre 1st auf das Rechte gestellt worderx ; das Rechte 
und das Wahre sind in mir entstanden. Das Lieht bin ich geworden, 
zum Himmel bin ich gelangt, zum Himmelsraume, zum Rucken des 
Firmamentes, zur obersten Hohe der rotlichen (Sonne)” 

1 TS. L 5. lLt 2 L c. u. — Dass diese zwei Verse in diesem 
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Zusammenhang verwendet werden, diirfte auf Kath. II. 3 beruhen. 8 TBr. 
III. 7. 7. 4. 

5. Zu diesem Zeitpunkte schiebt sicli die Herrin des Hauses das 
Kumbakarlra 1 aufs Haupt. 

1 Wie aus Sutra 7 hervorgeht, war zu Apastamba’s Zeit das Wort 
obsolet geworden. Es ist eine Dvandvazusammensetzung: kumba un d kattra; 
kumba ist nach Bhavasvamin (zu Baudh. XXV. 4 : 232. 1) : vamsabidalam 
jalasya nemibhutam und kafira ist gleichwertig mit jala . Das Ganze ist 
danach eine Art Kopfbedeckung bestehend aus einem Reif von Bambusrohr 
mit einem Netz von wollenen Faden. Der Ausdruck stammt wohl aus AS. 
VI. 138. 3. 

6. Nach den Vajasaneyins besteht es aus schwarzer Wolle 1 , die 
man einem lebendigen Schaf oder Widder entnommen hat 2 . 

1 Bhar. hat krsnanam statt krsnatn , was besser zu sein scheint. 
2 Nicht in unserem $Br,, in welchem iiberhaupt nicht von dieser Kopfbe- 
deckung die Rede ist. 

7. Das Kumbakurlra wird als „Haarnetz” erklftrt. 

8. Mit der Formal: „Des Visnu Decke bist du, die Decke des 
Opferveranstalters; gewahre mir Decke” 1 zieht sich 3 der Opfer- 
veranstalter ein neues Gewand (als Oberkleid) iiber die rechte 
Sell ul ter und mit der Formel: „Beschiitze mich vor dem Scheine 
der Gestirne” a iiber das Haupt. 

1 TS, I. 2. 2. g. 2 Der Ausdruck prornute aus MS. K. oder SBr. 
8 TS. 1. c. h. 

9. Er windet sich eine Kopfbinde dreimal nach rechtsherum um 
das Haupt, so will es das Vajasaneyaka \ 

1 Nicht im &Br., wohl aber bei Baudh. (VI. 4: 160. 22). 

10. „Nicht vor dem Kauf des Soma enthiille er sich (das Haupt)” 
so ist (in dem Brahmana) gesagt worden 1 (uns das dort Gesagte 
hat hier Geltung). 

* TS. VI. 1. 3. 2—3: „Der Geweihte ist ein Embryo; das Kleid ist 
die Eihaut; er umhtillt sich (damit das Haupt); daher wird der Embryo 
umhfilit geboren. Nicht vor dem Kauf des Soma (vgl. unten, X. 26. 17) ent- 
hiille er sich (das Haupt); wenn er sich vor dem Kauf des Soma enthiillte, 
so wiirde der Embryo seiner Jungen herausfallen. Nachdem der Soma gekauft 
ist, enthtillt er sich; dadurch wird er geboren, und es verhalt sich damit 
gerade alsob er einem Machtigeren gegeniiber sich (das Haupt) enthiillte”. 

11. Er (d. h. der Adhvaryu oder der Pratiprasthatr) weiht die 
Herrin des Hauses vermittelst eines Kleides mit vorne befindlichem 
„ matr M \ 

Zum Wortlaut vgl. meine Bemerkung in: Aufsatze zur Kultur- und 
Sprachgeschichte Ernst Kuhn gewidmet, S. 71. Konnte mala mit dasa gleich- 
gestellt werden, so ware pracinamata das Gegenstiick zu udicinadasa y vgl. 
Verf., die altind. Toten- und Best. Gebr. Bern. 72. Dass das Wort zu Apa- 
stambas Zeiten obsolet war, geht aus Sutra 12 hervor. 
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12. Damit wird ein Obergewand 1 bezeichnet. 

1 Auch die Bedeutung von urdhvavasya steht nicht fest (vielleicht ein 
Kleid, dessen Aufzug oder Saum oben getragen wird). 

13. Bin Giirtel von Rohr 1 oder Munjagras, dreistrangig l , breit \ 
mit einer Sclilinge an einer Seite: damit weiht er den Opferver- 
anstalter 1 ; mit einem Jochband die Herrin des Hanses 1 . 

1 Alles nach TS. VI. 1. 3. 3—5; die Bestimmung, dass der Giirtel auch 
von Munjagras sein darf, beruht zum Teil auf dem SBr. (vgl. III. 2. 1. 11 
und 13). — Der Giirtel soil von Rohr (sard) sein, weil das Rohr ein Teil 
der von den Angirasen, als sie zum Himmelsraum gingen, zuriickgelassenen 
Kraft (urj) ist. — Dreifach (dreistrangig) ist der Giirtel, weil der Hauch drei- 
fach ist, als prana , udana und apana. Den Opferveranstalter umgiirtet er 
mit dem Giirtel, die Gattin mit dem Jochband, um die Paarung herzustellen, 
well die mekhala ein Femininum ist, das yoktra ein Masculinum (! so das 
Kath.) : zur Paarung. 

14. Mit der Formel: ,,Die Kraft der Angirasen bist du, die wollen- 
weiche; verleihe mir Kraft, beschiitze mich, schade mir nicht” 1 
schlingt er 3 ihn (den Giirtel, die Mekhala) auf der H6he des Mabels * 
um, an seinen Feind denkend. 

1 TS. I. 2. 2. f. 2 Der Inhalt der Formel nach sollte sie vom Opfer- 
veranstalter selbst umschlungen werden. 3 Das Brahmana (TS. VI. 1.3.4) 
hat nur: „Er umgiirtet ihn in der Mit te des Korpers” (dadurch sondert er 
den nicht reinen unterhalb des Nabels befindlichen Teil von dem reinen, 
oberhalb des Nabels befindlichen), Der Ausdruck des Ap.; nabhim prati 
parivyayati stammt aus dem Kath. XXIII. 4: 78. 7. Die Vorschrift, dass er 
bei der Umgiirtung an seinen Feind denken soli, wird nicht ausdriicklich in 
der TS. gegeben, wohl im Kath. (1. c. Z. 14) und in der MS. (III. 6. 7 ; 69. 4). 

15. Nachdem er (nl. der Adhvaryu) den Giirtel zwei- oder dreimal 

nach rechts herum um die Mitte des Opferveranstalters geschlagen 
hat, macht er links vom Nabel einen Knoten, der sicli (leicht) auf- 

losen l&sst, und zieht das Ende l'echts vom Nabel durch l . 

1 Vgl. II. 5. 6. 

16. Zu diesem Zeitpunkte uinglirtet er die Herrin des Hauses in 
der Weise wie dies beim Voll- und Neumondsopfer geschieht \ Hier 
wird aber, statt des Verses: „Mit Frolisinn” u. s. w., der folgende 
verwendet: ,,Ich umgtirte dich mit Milch und Schmalz, ich umgiirte 
dich (mit) Wasser, mit Kr&utern; ich umgiirte dich heute mit Nach- 
kommen, du, die du eine Geweihte bist, erwirb uns Kraft” a . 

1 Vgl. II. 4. 2-6. 2 TS. III. 5. 6. a. 

17. Mit der Formel: „Des Indra Geburtsst&tte bist du, schade 

n$ir nicht” 1 uberreicht er dem Opferveranstalter da k s Horn einer 
schwarzen Antilope \ 

1 TS. I. 2. 2. i. Nach Baudh. uberreicht es der Adhvaryu mit der ersten 
Halfte der Formel, und nimmt der Yajamana es mit der zweite Halfte in 
Empfang. 3 Dazu vgl. TS. VI. 1. 3. 6: „Das Opfer begehrte die Daksina 
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und begattete sich mit ihr; da dachte Indra mit Besorgnis: „Wer hieraus 
geboren werden wird, der wird der Machtigste sein” und er drang in sie 
(nl. in die Daksina) ein. Daraus wurde eben Indra geboren. Da dachte er: 
„Wer nach mir hieraus geboren werden wird, der wird der Machtigste sein”. 
Da packte er ihren Mutterschoss und zerbrach ihn. . . . Er drehte diese in 
seiner Hand um und setzte sie auf die Antilope; das wurde das Horn der 
schwarzen Antilope. Durch die Formel : „Des Indra Geburtsstatte bist du” 
vereinigt er Opfer, Daksina und Indra mit deren Geburtsstatte”. 

18 . Ei* bindet es (an dem Gewande) an, nach einigen l . 

A Die Vajasaneyins, vgl. §Br. III. 2. 1. 29. 

19 . Es ist ein Horn mit drei x Oder funf 1 Windungen, und nach 
reehts herum gewunden; nach links herum, nach einigen. 

1 Dasselbe auch Baudh., Bhar., Hir., Katy. Nur das Horn mit fiinf 
Windungen (pancavali) finde ich in einem Brahmana (Kath. XXIII. 4: 79. 4), 
wo der Ausdruck pancavH ist. Indra hatte es ja mit der Hand, mit den fiinf 
Fingern abgedreht. 


X. 10. 

1. Verrnittelst dieses Hornes wiihlt der Opferveranstalter mit der 
Formel: „Zur gut in die Ahren schiessenden Saat (wiihle ich) dich 
(auf)” 1 eine Erdscholle von der Vedi auf*. 

1 TS. I. 2. 2. k. 2 „Deshalb tragen die Pflanzen Friichte, die auf 
unbestelltem Boden reif werden” TS. VI. 1. 3. 7. 

2. Mit der Formel: „Fiir die reichlieh Beeren tragenden Krauter 
(kratze ich?) dieh” 1 kratzt er sich, wenn dazu Veranlassung ist, 
das Haupt\ 

1 TS. I. 2. 2. I. 2 Das Brahmana (TS. VI. 1. 3. 7) sagt bloss: 
„Deshalb tragen die Krauter Friichte”, die MS. (III. 6. 7: 70. 12): „Mit einer 
Formel kratzt er sich, denn ohne Formeln kratzen sich die Menschen (im 
gewohnlichen Leben): zur Unterscheidung (von rebus divinis und humanis)”. 
Weshalb er sich mit dem Spruch den Kopf kratzt: „Er erwirkt, dass die 
Pflanzen Friichte bekommen ; deshalb wachsen die Friichte am oberen Ende 
(eig. : am Kopfe) der Pflanzen”. Weshalb er sich nicht mit der Hand, sondern 
mit dem Horn kratzt: „Wenn er sich mit der Hand kratzte, so wurden seine 
Jungen kratzig (aussatzig) geboren werden” (TS. VI. 1. 3. 7 — 8). 

3. Die Kdrperglieder kratzt er sich (eventnell) mit dem Verse: 
,,0 Horn ( visdna ), lose {visya) diesen Strick, wenn etwas im Herzen 
dieses (Menschen) verschlungen ist, wenn sein Geist verschlungen ist” 1 . 

1 Der Spruch aus MS. I. 2. 2 entnommen, hat eigentlich einen anderen 
Zweck, vgl. unten XIII. 7. 16. — Hir. hat gulphidawt , Bhar. gulpidant , der 
Leidener Prayoga zu Ap. einmal gulphidam , einmal gulphitam. 

% 

4. Mit der Formel: „In der Hohe befindlieh bist dn, vomBaume 
herrtihrend; du, der du glanzend bist, erteile dem Opferveranstalter 
Glanz” 1 iiberreicht der Adhvaryu dem Opferveranstalter den Stab 
des Geweihten der vom Hoize des F'eigenbaumes * (Ficus glome- 
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rata) oder von irgend einem anderen zum Opfer geeigneten frucht- 
tragenden Baum gen om men ist 4 . 

1 Aus MS. I. 2. 2 mit Anderung (Hir. hat urdhvasur statt urdhvasad). 
2 ) Vgl. TS. VI. 1. 4. 1 : „Die Stimme wich von den GSttern, da sie sich nicht 
zum Opfer bereit hielt; sie drang in die Baume ein. Das ist die Stimme 
(der Klang), die in den Baumen erklingt: in der (holzernen) Pauke, in der 
(holzernen) Flote, in der (holzernen) Laute. Dadurch dass er den Stab des 
Geweihten ubernimmt, behait er die Stimme fur sich”. 3 So nur das 
Brahmana (TS. 1. c.). 4 Die Sclilussworte aus Kath. XXIII. 4: 79. 14. 

5. Er ist so lang, dass er bis an seinen Mund oder sein Kinn reielil \ 

1 Das Brahmana (TS. 1. c.) hat nur ; „bis zum Munde” ( mukhena sam - 
miiah) ; asyadaghna ist der Ausdruck in MS. und Kath. 

6. a. Diesen nimmt er entgegen mit der Formel: „Guten Schoss 
habend ist der Baum, sttitze midi, aufrecht, bis zur Beendiguug” \ 

1 TS. I. 2. 2. m. 

6. b. Die Formel: „Weitnmfassend bist du, den Menschen nahrend, 
aus dir selbst N ah rung sucliend beschtitze mich” 1 spricht er liber 
der holzernen Schale aus, welehe zur Darreichung der Fastennrilch 
dient. 

1 Die Formel nur noch bei Bhar. und Hir. 

6. c. Dana flustert er die von Ke£in herrlihrende 1 Weihungsfovmel: 
„Der Geweihte ist Agni ( — Vayu, — Aditya, — (Jandramas, — 
Prajapati); die Weihnng ist die Erde ( — der Luftrauni, — der 
Himmel, — das Gehor, — der Gedanke); diese Weihnng soli midi 
weihen; durch diese Weihung weihe ieh mich. Dureh die Stimme 
(— den Hauch, — das Gesicht, — das Gehor, — den Geist) soli 
sich meine Stimme ( — mein Hauch, — mein Gesicht, — mein 
Gehor, — mein Geist) weihen, urn Agni ( — Vayu, — Surya, — Can- 
dramas, — Prajapati) zu erreichen. Bimh, bhuvah, suvah. Die Glut 
(Askese) ist meine Weihung, das Wahre der Hausherr” *. 

1 Vgl. dazu Kaus. br. VII. 4 : „Jetzt die von Kesin herriihrende Weihung, 
Kesin, der Sohn des Darbha, verzagte, da er nicht geweiht war (1. adfksito ). 
Da kam ein goldner Vogel herangeflogen und sagte zu ihm: „Du bist unge- 
weiht; ich kenne die Weihung; die will ich dir mitteilen. Ich (dagegen) 
brachte nur einmal das Opfer dar, und furchte mich vor dessen Hin- 
schwinden. Du aber kennest das Nicht-hinschwinden des einmal Geopferten. 
Das sollst du mir mitteilen”. Darein willigte jener und sie machten einander 
Mitteilung. Dieser Vogel war entweder Ula, der Sohn des Vrsnavrddha, oder 
Itan, der Sohn des Kavi, oder Sikhandin, der Sohn des Yajnasena, oder er 
war, wer immer er war”. Darauf teilt der Vogel ihm die Dlksa, und Kesin 
dem Vogel die sakrdistasyaksiti mit. 2 Die Form ein (ausgenommen die 

von Candramas) beinahe unverandert aus dem Jaim. br. (II. 65); auch hier 
(II. 68 am Ende) heissen diese Formeln die Kesiril dlksa: etam ha kesi darbhyo 
dtksam upanisasada. 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl, XXIV. BIO 
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X. 11. 

7,1. Dann spricht iiber ihm der Adhvaryu die Formeln aus : ,,Die 
Erde ( — der Luftraum, — der Himmel, — die Hirnmelsgegenden, — 
das Wasser, — die Krauter, — die Stimme) ist die Weihung; durch 
sie als Weihung ist Agni ( — Vayu, — Aditya, — Candramas, — 
KOnig Vanina, — Kbnig Soma, — der Hauch) geweiht; durch 
welche Weihung Agni (— Vayu, — Aditya, — - Candramas, — 
Konig Varuna, — KOnig Soma, — der Hauch) geweiht ist, durch 
die Weihe ich dich. — Die Erde ( — der Luftraum, — der Him- 
mel, — die Hirnmelsgegenden, — das Wasser, — die Krauter, — 
die Stimme) soli (bzw. sollen) sich nach dir, der du geweiht wirst, 
weihen. Die Verse ( — die Singweisen, — die Formeln) sollen sich 
nach dir, der du geweiht wirst, weihen. — Tag und Nacht, Saat 
und Regen, Pracht und Ehrenerweisung, Wasser und Krauter, Nahrung 
und Freude, diese sollen sich nach dir, der du geweiht wirst, weihen” \ 

1 TBr. III. 7. 7. 4-9. 

2. und er lhsst ihn die Sambharaformeln hersagen l . 

1 Vgl. X. 3. 5. - Kath. IX. 15: 118. 4: „Bei der Weihung soil er 
(die Sambharaformeln) hersagen lassen”. 

3, 4. Dann biegt der Opferveranstalter die Finger ein l , und zwar 
die zwei kleinen Finger mit der Formel : ,,Svah&, vom Geiste her 
(fasse ich) das Opfer (an)” ; die zwei Ringfinger mit der Formel : 
,,Svaha, von Himmel her (fasse ich das Opfer an)”; die zwei Mit- 
telfinger mit der Formel: „Svaha, von der Erde her” u. s. w.; die 
zwei Zeigefinger mit der Formel : ,,Svaha, vom Luftraum her” u. s. 
w. Mit der Formel : „Svaha, vom Winde her fasse ich das Opfer 
an” 5 ballt er die F&uste und halt (von nun ab) die Stimme an *. 

1 Der Ausdruck aus SBr. (III. 1. 3. 25). ! Die Formeln stimmen 

nicht mit der eignen Samhita des Ap. (TS. I. 2. 2. n) uberein, welche nur 4 
Formeln gibt (2. und 3. zusammen), und statt: „vom Geiste her”, „durch den 
Geist” hat. Die von Ap. verwendeten Formeln sind die des Kath. oder der 
,MS. (die letzte ausgenommen, welche der TS. angehfirt). 8 Der letzte 

Satz aus TS. VI. 1. 4. 3 („zur Stfltzung des Opfers”), vgl. Ait. br. I. 3. 19 — 20: 
„Er ballt die beiden Fauste; mit geballten Fausten liegt ja der Embryo im 
Mutterschoss, mit geballten Fausten wird der Knabe geboren. Indem er 
die Fauste ballt, nimmt er das Opfer und alle die Gottheiten in seine beiden 
geballten Fauste”. — Zu vergl. ist unten, XI. 18. 7 — 8. — Obrigens bemerkt 
das SBr. (III. 2. 1. 36): vUcam yacchati, ato hi na kincana japisy an bhavati. 

5. Dann kiindigt der Adhvaryu ihn als Geweihten an, indem er, 
dreimal leise, dreimal laut \ sagt: ,,Es ist geweiht worden dieser 
Brahmane Soundso, Solui des Soundso, Enkel des Soundso, Urenkel des 
Soundso, Sohn der Soundso, Enkel der Soundso, Urenkel der Soundso”. 

1 Nach TS. VI. 1. 4. 3 gilt die leise Ankitndigung den Gottern, die 
laute den Gfittern und den Menschen. 
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6. Derjenige, welcher sich weiht, wird aus dem Brahman geboren ; 
deshalb . kiindigt er auch einen Baron und einen Handwerker als 
„Brahmane” an \ 

1 Dem Inhalt nach aus &Br. III. 2. 1. 40. In der Formel von Sutra 5 
soli also nichts geandert werden, auch wenn der Opferveranstalter ein Ksatriya 
Oder ein Vaisya ist. 

X. 12. 

1. Am Nachmittage weihe er ihn ’. 

1 Kaus. br. VII. 4 am Ende. 

2. Von wem er wiinseht, dass er reich an (Fi'iichten der) Askese 
sein moge, den weihe er am Vormittage. 

3. Jener verharrt mit angehaltener Stimme und sicli der Askese 
hingebend bis die Sterne erscheinen *. 

1 TS. VI. 1. 4. 3 — 4: „Nicht bevor die Sterne erscheinen lasse er die 
Stimme frei; wenn er dies tate, so wiirde er das Opfer zerreissen”. 

4. Indem er eine Zitze der Kuh, welche die zur Fastenspeise 
bestimmte Milch liefern soil, ftir das Kalb ttbrig lasst, und aus den 
drei anderen 1 die Fastenmilch hat melken lassen, fliistert er (der 
Opferveranstalter) die Formel: „Die Stimmen der Ktthe, welche im 
Stiere sind, die (sind) zuerst die Sonne, die (sind) zuerst der Hell- 
leuchtende, die sollst du hinsenden; je nach dem Anteil (sollen sie) 
heute eucli (zukommen); gtinstig sollen diese Stimmen zu uns zuruek- 
kehren” 3 ; dann lAsst er die Stimme frei mit der Formel : „Bereitet 
die Fastenspeise”. 

1 Dies (auch bei Hir.) weicht von der gewohnlichen Darstellung ab, 
nach welcher die Milch zuerst aus alien den vier Zitzen zu melken ist. 

3 Der Spruch, mit leichter Anderung aus der MS. (I. 2. 3 : 12. 12), ist schwierig 
zu deuten. Er wird nach Bhar., Hir. und Man. srs. hergesagt, nachdem am 
folgenden Morgen die Sonne aufgegangen ist. MS. III. 6. 10 zu Anf. : -„In 
die Sonne gehen alle Stimmen ein; wenn dieselbe aufgeht, so werden alle 
wieder entlassen. Durch den Spruch nimmt er die entlassene (freigegebene) 
Stimme wieder an sich”. Wahrscheinlich gilt die Sutra 4 gegebene Vorschrift 
erst fur den folgenden Morgen, wenn zum ersten Male die Fastenmilch 
genossen wird. 

5. Mit der Formel: „Die Suchenden seid ihr” 1 lasst er (jedesmal 
wenn er die Hande zu gebrauchen hat) 3 , vier Finger frei, je zwei 
von jeder Hand s . 

1 Die Formel nur noch bei Hir. und Man. srs. 2 Nach dem pe- 

brauch der Hand hat er wohl wieder die Fauste zu ballen (vgl. XI. 18. 3). 
3 Also erst von den beiden Handen den kleinen und den Ringfinger, dann 
den mittleren.und den Zeigefinger. 

6. Er bleibt w&hrend dieser Nacht wach ; nachdem der Soma 

B 10* 
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gekauft ist, eine zweite; am Vortage des eigentlichen Kelterungstages, 
die dritte \ 

1 Wenn also die Somafeier einen Dlksatag und drei Upasadtage umfasst 
(vgl. X. 15. 1), so bringt er die Nacht wachend zu zwischen dem Dlksatage 
und dem ersten Upasadtage ; dann die zweite zwischen dem ersten und dem 
zweiten Upasadtage, und endlich die dritte nach dem dritten Upasadtage. 
Er darf also nur in der Nacht zwischen dem zweiten und dem dritten Upa- 
sadtage schlafen. 

7, 8. Er hangt (wenn er einen Arier anredet) dessen Namen die 
ehrende Bezeichmmg: „Erlauchter, Ansehnlicher” an, und zwar, 
wenn er einen Brahmanen anredet: „Erlauchter”, wenn einen Baron 
oder Handworker: „AnsehnIicher” \ 

1 Das Ait. br. I. 6. 8, Kaus. br. VIII. 3 und Jaim. br. II. 64 erwahnen 
nur die vieaksanavati vak . Die Anrede mit canasita kommt, von den Brah- 
manas, zuerst im Gop. br. (I. 3. 19 und II. 2. 23) vor, auch wird hier die 
Unterscheidung der Anrede je nach dem Stande gemacht, aber verschieden 
von Ap. : vicaksayanti brahmanam , canasayanti prajapafyam , Prajapatya — 
Ksatriya (und V aisya ?). 

9. Mit Bem&ntelung redet er die inenschliche (d. h. die profane) 
Sprache 1 . 

1 Die Deutung dieser Vorschrift ist ausserst schwierig. So viel steht 
fest: da Bhar. hat: parihvalam manustm vacant vadati , ist parinayena mit 
parihvalam gleichwertig ; offenbar ist die Vorschrift des §Br. III. 2. 2. 27: 
parthvalam vacant vadatt na manusim prasrtam die Quelle. Leider steht 
aber die genaue Bedeutung von parihvalam nicht fest (Eggeling : „falteringly’\ 
Oldenberg: „stammelnd ,, } vgl. G.G.A. 1917, S. 328). Die Absicht kOnnte sein, 
dass er im gewOhnlichen Gesprach gewisse Ausdriicke oder W6rter durch 
andere zu ersetzen hat, wie es z. B. der Snataka zu machen hat (Ap. dhs. 
I. 31. 11 fgg.); parinaya kPnnte dann ungefahr mit pariharana im Sinne von 
„Bemantelung, Verbliimung” gleichwertig sein. 

10. Mit einer Frau und eineni £kdra unterhalte er sieb nicht. 

11. Er (nl. ein $Udra) trete nicht hinter ihrn ein \ 

KOnnte auch bedeuten : „Er trete nicht hinter ihm (einem Sudra) 
hinein , vgl. aber Hir. : natnam sudro 5 nupravisati. 

12. Wenn eine Unterhaltung mit. einem j^ndra ihm unumg&nglich 
ist, so sage Gr, nach dem Vajasaneyaka, zu einem Brahmanen oder 
Ksatriya oder Vai^ya: „Antworte ihm soundso” l . 

1 Die Vorschrift nach SBr. III. 1. 1. 10; Bhar. und Hir. stehen dem 
Wortlaut nach dem §Br. p&her. 

13. Nach dem fktysyanaka steht es ihm frei, sich mit einem 
Sadra zu unterhalten, wenn dieser nicht durch irgend eine schlechte 
Handlung verrufen ist. 

14. Wenn er von anderen begrusst worden ist, so erwidert er 
ihre Begriissung, selber jedoch begrusst er nicht zuerst sogar seinen 
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Lehrer, seinen Scliwiegervater, den Kbnig, nach dern Satyayanaka L 

1 Am nachsten kommt Jaim. br. II, 63 am Ende: „Deshalb begriisst 
er (d. h. erwidert er die Begrlissung) einen jeden : den Lehrer, den Vater 
und einen Ksatriya”. 


X. 13. 

1. Der Geweihte ist Agni ; deshalb beriihre (ill. der Adhvaryu 
oder wer sonst) ihn nicht, 1 

1 Quelle dieser Vorschrift mir unbekannt, 

2. und er nenne nicht seinen Namen l . 

1 Nach dem Kath. (XXIII. 6: 81. 14): „Das bose Geschick eines Ge- 
weihten wird dreifach verteilt: ein Drittel bekommt der, welcher seine Speise 
isst, ein Drittel derjenige, der ubel von ihm spricht, ein Drittel derjenige, 
der seinen Namen nennt”. 

3. Niehl l5se er das Horn der schwarzen Antilope von sich, ehe 
nicht die zum Opferlolin bestirnmten Ktihe herangefdhrt werden \ 

1 Nach TS. VI. 1. 3. 8: „Wenn er dies tate, so wurde der Schoss 
seiner Jungen (Kinder und Tiere) hinffilig werden (d. h. es wurde Abortion 
stattfinden) ; nachdem die Daksinakuhe herangeftihrt worden sind, wirft er 
das Horn auf den Catvala ; der Gatvala ist der Schoss des Opfers; das 
Horn ist ein Schoss (yoni); so legt er Yoni auf Yoni; damit das Opfer 
nicht ohne Geburtsstatte sei”. — vgl. XIII. 7. 16. 

4. 5. Und er entblbsst die Z&hne nicht, (sondern) bedeckt sich 
(mit der Hand), wenn er lachelt l . 

1 Beruht auf TS. VI. 1. 3. 8: „Wenn er lachelte (und dabei die Zahne 
zeigte), so wiirden seine Nachkommen nackt herumlaufen miissen”, vgl. MS. 
III. 6. 7: 68. 14: „Wenn er die Zahne entblosste, so wiirden seine Nach- 
kommen bissig sein”. 

6. Er enthalte sich des Honigs und Fleisches, wohne keinerFrau 
bei, rede keine Unwahrheit, vermeide eine erhohle Lagersiatte, 
spucke nicht aus l , entferne sich nicht zur Unzeit 8 (vom Opferplalz), 
und bringe die Nachte nicht ausserhalb des Schuppens des Geweihten 
(d. h. der ostlich orientierten Feuerhtxtte) bin \ 

1 Vgl. Kath. XXIII. 3: 77. 13: „Der Geweihte ist Opfergabe; ... deshalb 
spucke er nicht aus: uni die Opfergabe nicht zu stiirzen”. * D. h. er 

darf sie nur dann verlassen, wenn der Gang des Opfers ihm dazu Veran- 
lassung gibt ; vgi. MS. III. 6. 7: 68. 12: „Der Geweihte ist ein Embryo; in 
seinem eignen Schoss liegt der Embryo; deshalb soil der Geweihte nicht 
zur Unzeit aus dem Schuppen des Geweihten hinausgehen. Denn dieser ist 
sein Schoss”. n Vgl. TS. VI. 2. 5. 5: Da der Geweihte einem Embryo, 
und die Hiitte dem Mutterschosse gleichgestellt wird, wurde es sein alsob 
seine Embryonen vor der Zeit dem Mutterschosse entfallen wiirden. Aus- 
serdem ist das Feuer ein Tiger, ein Behiiter des Hauses; dieser wiirde sich 
hinter ihm erheben und ihn tdten. 
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7, 8. 0ber Tag kaeke er weder noch harne er; wenn er muss, 
so tue er es im Schatten \ 

1 Beruht auf MS. III. 6. 6: 66. 17, vgl. Hir. : naktam eva mutrapurise 

kuryat. 

9. Wenn er harnen will, so nimmt er.(von der Stelle, wo er den 
Harn entlassen will) einen Grashalm oder eine Erdscholle weg mit 
der Formel : ,,Dies ist deine opferwiirdige Erscheinungsform”, l&sst 
den Harn mit der Formel: ,,Wasser lasse ich, nicht Nachkommen ; 
dring’ in die Erde ein, von Bedr&ngnis lbsend, mit Svaha berufen”, 
schliirft Wasser, und legt den entfernten (Grashalm, event, die 
Seholle) an Ort und Stelle zurtiek mit der Formel : ,,Mit der Erde 
vereinige dic.h” \ 

1 Das Ganze aus dem §Br. (III. 2. 2. 20 — 21). 

10. Wenn er unfreiwillig Samen entl&sst, so sprichl er unmittelbar 
daranf den Vers: ,,Wenn der Saft meiner Fliissigkeit ohne (meine) 
Schuld heute emporzusteigen veranlasst ist, so nehme ich denselben 
zuriick wie die mit Soma (vermischte) Agnihotra(milch)” \ 

1 Der Spruch nur noch_ bei Katy. XXV. 11. 21 und Baudh. XXVIII. 
9: 358. 12. Baudh. stimmt mit Ap. iiberein, nur der Anfang lautet: yan me 
retah part 0 , Meine Libers, folgt dem Wortlaut des Katy., doch habe ich mir 
die Anderung udarpUah (Text: udarpithah) erlaubt. 

11. a. Wenn er sich erbrochen oder gespuckt hat, den Vers : 
,,Was ich hier immer vom Safte ausgespieen habe, das soil Agni, 
das soil Soma, das soli die Erde wieder in mich versetzen” \ 

1 Beruht wohl zum Teil auf Gop. br. I. 2. 7 (vgl. Vaitanasutra XI. 8. 9). 
Der Spruch des Ap. ganz ebenso bei Baudh. 1. c. 

11. b. Wenn er getraumt hat, Speise zu essen, den Vers: ,,Die 
Speise, welche iiber Nacht (im Traume) gegessen wird, schiitzt mor- 
gens nicht vor dem Hunger ; alle diese (Speise) soil mir nicht schaden, 
denn sie ist nicht iiber Tag gesehen” \ 

1 Der Vers, ganz so bei Baudh., ist aus AS. VII. 101 entstellt. Zum 
Ganzen vgl. Pischel in Album Kern, S. 115. 

11. c. Wenn er Blut (aus irgend einer Wunde) herausspritzen 
sieht, die Formel: „Dem Wasser des Rudra, Svaha” \ 

1 Die Formel nur noch bei Baudh. und Katy. 

X. 14. 

1. a. Wenn er Schleim aus der Nase hervortreten sieht, die Formel : 
,,Du biat ekelhaftes Wasser, durch Svaharuf geheiligt tritt in die 
Erde ein” l . 

1 Bei Baudh. lautet das Yajus : kaphasya namapa stha u. s. w. 
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Lb. Werm eine Trane, die Formel: ,,Du bist das Wasser des 
Rummers; durch Svaharuf geheiligt tritt in die Erde ein/’ 

1 Der Spruch nur noch bei Baudh. 

l.o. Wenn Schweiss, die Formel: „ Aus Hitze entstandenes Wasser 
bist du; durch Svaharuf geheiligt tritt in die Erde ein” 1 . 

1 Der Spruch nur noch bei Baudh. 

2. Er verl&sst die ostlich orientierte Hutte nicht durch die h in tare 
(d. h. westliche) Tiir. 

3. Er bring! keine Opferspende dar, welche nicht mit der Soma- 
feier zusammengehort \ 

1 Vgl. TS. VI. 1. 4. 5: „Soll im Hause eines Geweihten geopfert wer- 
den oder nicht?” so iiberlegen die Vedakundigen. Es soli nicht geopfert 
werden : der Geweihte ist die Opfergabe (das havis ) ; wenn er opferte, so 
wiirde er Schnitten vom Opferveranstalter darbringen” ; vgl. Rath. XXIII. 7 
am Anf., MS. III. 6. 10: 75. 5 fgg. — Es kommt mir vor, dass die nachst- 
folgenden Sutras die Speziftzierung dieser Vorschrift enthalten (anders 
Rudradatta). 

4. 5. Er bringt. weder das Agnihotra dar, noch verrichtet er die 
Voll- und Neumondsopfer \ 

1 Wohl aus MS. III. 6. 6: 66. 12: „Der Geweihte, obschon Ahitagni 
seiend, bringt weder das Agnihotra dar, noch verrichtet er die Voll- und 
Neumondsopfer. Er macht dadurch die Gottheiten, die an den Spenden (des 
Somaopfers) Anteil haben, missgunstig”. 

6, 7. Er gibt wieder Gaben, noch kocht er sich Speise l . 

1 Aus MS. III. 6. 5: 66. 5 (Die Begriindung dieses Verbotes ist mir 
in diesem Texte nicht klar). Rudradatta bezieht das Geben auf die Darbringung 
der taglichen Balispenden, und das Kochen auf das^ tagliche Vaisvadeva. 

8. Wenigstens zwolf Tage ist er ein Geweihter, oder einen Monat, 
oder ein Jahr, oder, nach einer anderen Ansicht, wenn er mager 
geworden ist (, erst dann ist er ein rechter Geweihter und darf das 
Sotnaopfer unternehmen) l . 

1 Bezieht sich diese Bestimmung auf das Sattra? 

9. Es wird ja in der heiligen Uberlieferung gelebrt : „Wenn der 
Geweihte mager geworden ist, dann ist er zum Opfer geeignet. Wenn 
er nichts in seinern Inneren hat (d. h. wenn der Magen u.s. w. leer ist), 
dann ist er zum Opfer geeignet. Wenn seine Knochen nur durch die 
Haut zusammengehalten werden, dann ist er zum Opfer geeignet” 

1 Ei‘weiterung von MS. III. 6. 6: 66. 14: „Die Gutter vertrieben die 
Asuras aus den drei Raumen; deren (nl. der Asuras) Geist (asu) drang in 
die Menschen ein; das ist der Schmutz, der sich im Inneren des Menschen 
befindet, und auch das Schwarze im Auge; deshalb esse er (wahrend der 
Weihetage) nicht; dadurch entfernt er das Asurahafte aus seinern Korper; 
wenn sich im Inneren des Menschen nichts befindet (d. h. wenn er ganz aus- 
geleert ist), wenn das Schwarze (bis) aus seinen Augen verschwindet, dann 
ist er zum Opfer geeignet”. 
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10. Fett unternimmt er die Weihe, mager das Opfer; was an 
seinem Korper sich. mindert, das bringt er als Spende dar”, so 
wird gelehrt \ 

1 Am nachsten kommt MS. III. 6. 6: 66. 13: „Er magert ab; dadurch 
hat er diese Spenden (nl. des Agnihotra und der Voll- und Neumondsopfer) 
dargebracht”. — Der Satz wird auch unten, XXI. 1. 9. gefunden. 

X. 15. 

1. Es gibt (bei einer eintfigigen Somafeier) einen Weihetag und 
drei Upasadtage; am fiinften Tage wird gekeltert und findet das 
eigentliche Somaopfer statt; oder drei Weihe- und drei Upasadtage; 
am siebenten Tage wird gekeltert; oder vier Weihe- und drei 
Upasadtage; am achten Tage wird gekeltert. 

2, 3. Am Neumondstage findet die Weihe statt, oder an einem 
anderen zum Opfer geeigneten Tage. Dann fallt der Kelterungstag 
auf den Vollmondstag oder auf einen anderen zum Opfer gefiigneten 
Tag, — oder umgekehrt \ 

1 In diesem Falle gibt es also noch mehr Dlksa- und Upasadtage (14). 

4. Am Neumondstage findet die Weihe statt oder an einem 
anderen zum Opfer geeigneten Tage; auf den Neumondstag oder 
auf einen anderen zum Opfer geeigneten Tag fallt dann der Kelte- 
rungstag. — Am Yollmondstage findet die Weihe statt oder an einem 
anderen zum Opfer geeigneten Tage; auf den Vollmondstag oder auf 
einen anderen zum Opfer geeigneten Tag fallt dann der Kelterungstag l . 

1 Dann 1st der Zwischenraum also ein Monat (Dlksa und Upasads 
zusammen 29 Tage). 

5 . Nicht irgendwo anders als in der Htitte des Geweibten (d. h. 
in der ostlich orientierten Htitte) gehe die Sonne fiber dem Opfer- 
veranstalter unter oder auf 1 . 

1 Die Vorschrift nach MS. (III. 6. 9: 73. 1) oder Kath. (XXIII. 2: 74. 
20) oder $Br. (III. 2. 2. 27). 

6. Wenn die Sonne untergeht, wahrend er sich ausserhalb der 
Htitte betindef, so Austere er die an Varuna ', wenn sie aufgeht, 
die an Snrya gerichteten 5 Verse *. 

1 TS. I. 5. 11. i, k. (?) 8 ? 3 Die anderen Sutras (ygl. $Br. 

1. c.) geben keine Gutmachung an. 

7. Wenn er etwas erblickt hat, das zum Opfer untauglich (d. h. 
unrein) ist, so flttstert er den Vers: „UngefesseIt ist der Geist, 
unstat das Auge, die Sonne ist der Lichter bestes; o Weihe, schade 
mir nicht” 1 . 

1 TS. III. 1. 1. 2. 

* 8. Wenn Regen auf ihn gefallen ist, die Formel: „Ihr, die ihr 
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uiich befeuehtet, gebet mir Kraft, gebet Starke, gebef Kraft, ver- 
treibet nicht von mir die Weihe, die Hitze” \ 

1 TS. 1. c. 3. 

9. Stidlich vom Ahavanlya liegt er l , wenn er sehlafen geht, mit 
dem Haupte nach Osten gekehrt; nicht auf dem Bauche, noch auf 
dem Ritcken; und er wende sich nicht vom Feuer weg *. 

1 Nach TS. VI. 2. 5. 5. * Vgl. Kath. XXIII. 5: 80. 9, MS. III. 

6. 9 : 72. 19. 

10. Wenn er sich vom Feuer wegwendet, so Austere er die 
Formel: ,,Die samtlichen Gotter haben sich mir zugewendet” \ 

1 TS. I. 2. 3. e». 

11. Er sitze nicht irgendwo anders als auf dem schwarzen Anti- 
lopenfelle; wenn er irgendwo anders sitzt, so Austere er die Formel •. 
„Zu den Gottern, in die Fremde, ist. das Opfer gegangen . . (u. s. w. 
wie IX. 10. 16) . . zu mir kommen” \ 

1 Die Vorschrift aus MS. III. 6. 6: 67. 19; der Spruch ist der Anfang 
eines Kathakaspruch.es und dessen Ver wen dung beruht ebenfalls auf MS. 1. c. : 
„Er sucht dieselbe Gutmachung wie ftir die verschuttete Opfergabe” (vgl. 
oben IX. 13. 5). 

12. Er trenne sich weder vom Stabe noch vom schwarzen Anti- 
lopenfelle; nur wenn er seine Notdurft verrichtet, lege er beide 
beiseite. 

13. Die naheren Bestimmungen ftir den Geweihten gelten, soweit 
gesagt, auch fiir die Herrin des Hauses. 

14. Beiden gemeinsam ist die Vorschrift der Keuschheit. 

15. Er (d. h. man) lege sich nicht das Gewand eines Geweihten 
urn, tue keine Erwahnung seiner Widerwartigkeit, esse nicht seine 
Speise 

1 Alles beruht auf MS. III. 6. 7 : 69. 17 : „Von einem, der geweiht 
wird, ubernehmen ie ein Drittel seiner Widerwartigkeit (die folgenden Per- 
sonen): ein Drittel, wer seine Speise isst, ein Drittel, wer seiner unschdnen 
Tat Erwahnung tut, e i n Drittel die Ameisen, die ihn beissen ; deshalb soil 
seine Speise nicht gegessen werden, seine unschOne Tat nicht erw&hnl wer- 
den, sein Gewand nicht (von einem anderen) getragen werden; denn in 
diesem befinden sich die Ameisen, die ihn beissen”. 

16. Oder man geniesse den Rest, entweder nacbdem der ftir das 
Opfer bestimmte Teil (des Reises, der Butter u. s. w. aus dem 
Besitztum des Opferveranstalters) fortgenommen und seinem Ziel 
tiberwiesen worden ist, oder nach Beendigung des Opfers des fur 
Agni und Soma bestimmten Ziegenbockes, oder nacbdem dessen 
Netzhaut dargebracht worden ist \ 

1 Sutra 16 bezieht sich auf den letzten Satz von Sutra 15. Die Herkunft 
dieser Vorschrift ist mir einstweilen unbekannt, im Ap. dlis. I. 18. 26 wird 
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dieselbe als „hrahmanam ” bezeichnet. Die erste Zeitbestimmung : yajnarthe 
nirdiste dlirfte mit Dhs. I. 18. 23 aktitarajaka ubereinstimmen, also vor 
CH. § 29; die zweite ist CH. § 106. g, die dritte GH. §106. f. — Unmittel- 
bar nach dem devayajanavasana (X. 3. 3) heisst es in dem Leidener Ap. 
prayoga: yajamano dravyanirdesam karoti; ajyam pasavah purodastya ete 
me yojnartha , yavad yajna upayaksye tavan me yajnartham y sesad brahmana 
bhunjtran . 


X. 16 . 

1, 2. Nicht ehe die Sterne sich am Himmel zeigen, lasse er die 
Stimme frei \ wenn er sie eher freilasst, so flustere er die Verse: 
,,Hier schritt Visnu . . (u. s. w. wie 11. 6. 1.).. beschtittete” and: 
,,Du Agni, bist der Behtiter der Observanzen miter GOttern und Sfcerb- 
lichen; dir ist bei den Opfern zu lmldigen”*; dann halte er wieder 
die Stimme an oder er unternehme die Weihe von neuem 3 . 

1 Vgl. X. 12. 3, 2 TS. I. 1. 14. n. 8 Zum Ganzen vgl. Kath. 

XXIII. 5: 79. 18: „Wenn er (die Stimme) freiliesse, so wiirde er das Opfer 
weggehen lassen; wenn er sie freilasst, so lasse der Adhvaryu ihn die Weihe 
yon neuem unternehmen ; wenn er ihn aber von neuem weihte, so wiirde 
er zu viele Opferspenden darbringen; er sage (daher bloss) einen an Visnu 
gerichteten Gayatrlvers her; die Gayatrl ist die Stimme, Visnu das Opfer: 
durch die Stimme setzt er das Opfer fort”, vgl. MS. III. 6. 8: 71. 12. 

3. Die tJberlieferung einiger 1 lautet : „Nachdem er einen an 
Visnu, einen an Agni und Visnu, einen an Sarasvatl und schliesslich 
einen an Brhaspati gerichteten Vers hergesagt hat, ist die Stimme 
(vor neuem) anzuhalten \ 

1 Der Manavas (MS. 1. c. Z. 13-18). 2 Visnuvers: TS. I. 2. 13. e; 

Agnivisnuvers : TS. I. 8. 22. a; SarasvatTvers : TS. 1. c. c; Brhaspativers : 1. c, g. 

4. Bei der Milch (d. h. zu dem Zeitpunkte wo ihm, sei es auch 
nachdem die Gestirne sich gezeigt haben, die Fastenmilch iiberreicht 
wird) lasse er die Stimme frei, nach Alekhana. 

5. Reisbriihe fur einen Ksatriya” u. s. w. ist (im Brahmana) 
gesagt worden (und das dort Gesagte hat liier Geltung) \ 

1 TS. VI. 2. 5: 2—3: „Reisbriihe ist die Fastenspeise des Ksatriya; 
denn roh und hart, so zu sagen, ist die Reisbriihe und roh ist der Ksatriya; 
sie ist das Abbild des Geschosses: dadurch wird das Gelingen erreicht. 
Quark ist die Fastenspeise des Vaisya; er (nl. der Quark) ist das Abbild 
des Kochopfers: dadurch wird das Gedeihen erreicht. Milch ist die Fasten- 
speise des Brahmanen ; der Brahmane ist ja Scharfe (Glut, schneidendes 
Verstand); Glut ist die Milch (weil sie warm gemolken wird); durch Glut 
bringt er Scharfe in sich. Auch wachst das junge Kind durch Milch; der 
Geweihte ist ja wie ein junges Kind; indem Milch seine Fastenspeise ist, 
macht er sichselber wachsen”. 

6 . Einige lehren, ohne Unterscheidung der Stande, dass er Reis- 
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briihe oder die Milch einer einzigen Kah als Fastenspeise geniessen 
soil \ 

1 Wer diese „einigen” sind, habe ich nicht feststellen kOnnen. 

7. Binige geniessen als Fastenspeise bloss Milch ; er mache es 
aber nicht so, sondern koche Reisbriihe in Milch und geniesse 
diese Fasten speise 1 . 

1 Die alten Texte (K. MS.) sprechen sich fiber die Art der Fastenspeise 
nicht natter aus; nur das t>Br. verordnet fur den 1. Tag Milch mit Reis 
oder Gerste. 

8. Wenn die Kuh, welche die zur Fastenspeise bestimmte Milch 
liefern soil, nur wenig Milch gibt, so melke er eine andere. 

9. Wenn es eine andere Kuh nicht gibt, so giesse er Wasser zu 
der Milch und koche dieses Gemisch. 

10. Wenn es keine Milch gibt, so koche er Reisbriihe in Wasser 
und geniesse dies als Fastenspeise \ 

1 Vgl. SBr. III. 2. 2. 14 am Ende. 

11 . In letzter Instanz sogar Beeren der Ficus religiosa. In jedem 
Falle aber geniesse er irgendeine Fastenspeise, um die Kontinuitat 
des Agnihotra darzustellen” l . 

1 Wie das Geniessen der Fastenspeise gewissermassen das Agnihotra 
ersetzt, vgl. X. 17. 8. 

12. Wenn er saure Milch als Fastenspeise wiinscht, so soil man 
die (von der Vratakuh gemolkene Milch) far ihn gerinnen lassen. 

13. Wenn er (feste) Speise als Fastenspeise wiinscht, so streue 
(bzw. giesse) man gerostete Gerstenkocner, Gerstenmehl oder Schmalz 
in die Fastenspeise nach \ 

1 Dies beruht augenscheinlich auf eineni Brahtnana ; das von Rudradatta 
angeffihrte Brahmanazitat habe ich nicht nachweisen konnen. 

14. Oder aber er geniesse eine von den zum Agnihotra bestimmten 
Opfersubstanzen \ ausgenommen Fleisch. 

1 Vgl. VI. 15. 1. 

15. Diese Aussage gilt nur fill' die Tage der Weihe, so sagt 
man ; fill- alle (d. h. fiir einen Brahmanen, Ksatriya und Vaisya) 1 
giltig ist (dagegen) an den Upasadtagen die Bestiinmung in Bezug 
auf die Anzahl der Zilzen 5 liberliefert. 

1 Im Gegensatz zu X. 16. 5. * Vgl. XI. 4. 9. Was bedeutet 

anarabhya(h)? anarabhyastanakalpah als ein Wort? „Die Vorschrift fiber 
die nicht zu melkenden Zitzen”? 

16. Am Nachmittage, oder wenn die Bonne gerade tiber den 
Baumwipfeln steht, lasst derjenige, der dem Opferveranstalter die 
Fastenspeise iiberreicht, diesen die Stimme anhalten, indem er den 
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Befehl spricht: ,,Setzet die Feuer in Flammen; Geweihter, halte die 
Stimme an; Herrin des Hauses, halte die Stimme an” 

1 Zum Teil nach SBr. III. 2. 2. 26. 

X. 17. 

1. Wenn die Gestirne aufgegangen sind, lindet das Freilassen der 
Stimme in der friiher dargetanen Weise 1 statt. 

1 Vgl. X. 12. 4. 

2. In dieser Weise lasst er ihn gegen Sonnenaufgang die Stimme 
anhalten; der Opferveranstalter lasst die Stimme frei, nachdem die 
Sonne aufgegangen ist. 

3. Am Nachmittage und inn Mitternacht geniesst er die Fasten- 
speise l . 

1 Vgl. CH. § 22 am Ende. 

4. Oder nachdem er den Zeitpunkt, der im gewohnlichen Leben 
fur das Essen gilt, hat verstreiehen lassen '. 

1 Beruht auf MS. III. 6. 6: 67. 2: „ Abends und morgens ist der von 
den Gattern eingesetzte Zeitpunkt des Essens ftir die Menschen ; nachdem 
er den abendlichen Zeitpunkt des Essens, und den morgendlichen Zeitpunkt 
hat verstreiehen lassen, geniesst er die Fastenspeise : zum Unterschiede von 
dem menschlichen Verfahren”; vgl. fsBr. III. 2. 2. 16. 

5. Die abends gemolkene Fastenspeise in der zweiten Halfte der 
Nacht, die morgens gemolkene am Nachmittage, nach einigen \ 

1 Nl. die Vajasaneyins, vgl. §Br. 1. c. 

6. Am Garhapatya kocht man die Fastenspeise ftir den Geweihten, 
am DaksinSgni die fiir die Herrin des Hauses. 

7. Die Gutmachung, welche ftir das Versliirzen der Agnihotra- 
milch gilt ', gilt auch ftir die Fastenmilch *. 

’ Vgl. IX. 6. 7. 2 Nach Kith. XXIII. 7: 82. 21. 

8. Nachdem er (wolil der Adhvaryu) wie beim Agnihotra \ aber 
ohne Forrnel, ausgeschopft hat, bringt er hirtter dem Ahavanlya 
herum dem Opferveranstalter die Fastenmilch und sagt, indent er 
ihm dieselbe tiberreicht: ,,Der du dich der Observanz unterzogen 
hast ( vratya ), geniesse die Fastenspeise; gehe an die Fastenspeise 
(oder: an die Observanz)”*. 

1 Vgl. VI. 7. 1 fgg. 2 MS. III. 6. 6: 67. 4: „Von den Kiihen sagt 
man: „Sie fressen”, von den Menschen : „Sie essen”, mit dem Worte: „Opfere” 
(opfert er) den G6ttern (und dadurch speist man sie). Zu ihm (d. h. zum 
Geweihten) jedoch sagt man: „Gehe an die Fastenspeise, o Vratya”; denn 
dies ist seine Fastenspeise; durch die Fastenspeise wird das Opfer fortge- 
setzt” (da sie ja das Agnihotra ersetzt, vgl. X. 16. 11). 

9. Nachdem der Opferveranstalter sich die Hande gewaschen 
hat 1 mit dem Verse: „Das.g6ttliche Gebet verehren wir, dae gnadige, 
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zur Forderung, das glanzverleihende, opferftihrende. Richtig hinttber- 
fiihrend stehe es uns zu Gebot” 5 , geniesst er 1 siidlich void Ahavanlya 
in einem umfriedigten Raume * die Fastenspeise 1 , nachdein er den 
Vers gefltistert hat: „Die geistentsprossenen, gedankensehirmenden, 
sehr klugen, klugheitentstammten Gotter, die sollen uns schirmen, 
die uns helfen, denen sei Verehrung, denen Svaha” 4 . 

1 Die Handlungen, im Brahmana (TS. VI. 1. 4. 4 — 5) nicht naher ange- 
deutet, nach MS., Kath. oder &Br. 3 TS. I. 2. 3. a. 8 Dass die Stelle, 
wo der Yajamana seinen Sitz hat, umfriedigt wird, finde ich in keinem Brah- 
mana erwahnt. 4 TS. I. 2. 3. b. — Weshalb er sich vor dem Trinken 
die Hande wascht, wird in MS. (III. 6. 9: 72/ 8 fgg., vgl. Kath. XXIII. 5: 80. 
IS) so begrtindet: „Mit einer Formel wascht er sich die Hande, denn ohne 
Formel waschen sich die Menschen: zur Unterscheidung (des Gottlichen und 
Alltaglichen) und um in der Beschutzung des heiligen Wortes zu stehen. Er 
tut dies aber auch aus der Erwagung : „damit das Wasser meine Weihe nicht 
wegstehle”. Die Speise ekelte sich (einstmals) vor den Menschen ; die Gotter 
wiinschten dieselbe fur die Menschen festzuhalten ; da sprachen die Wasser: 
Wir wollen dir (1. ta statt va) diese (Menschen, 1. etan statt etam) reinigen; 
dann sollst du dich zu (ihnen) begeben”. Darauf begab sich die Speise zu 
den Menschen (1. upavartata)', da war die Speise (1. i&d. idam statt td iddm) 
fur die Menschen festgehalten”. 

10. Keine Ungeweihten sehen ihn die Fastenspeise geniessen 
(d. h. diirfen ihn sehen, wenn er sie geniesst) \ 

1 Deshalb die Umfriedigung. 

11. Nachdem er die Fastenspeise genossen hat, beriihrt er die 
Stelle des Nabels mit dem Verse: ,,Gunstig seid ihr, o Wasser, 
da ihr getrunken seid, heilsam uns in unsrern Sehosse, unsrem 
Bauclie, erfrisehend, krankheitsfrei, schuldfrei, glinstig seid ihr uns, 
damit wir leben ,} l . 

1 Der Vers mit einer schlechteren Lesart [bhavatha statt bhavaia) aus MS. 

12. Auch jedestnal nachdem er Wasser getrunken hat, flustert 
er den Vers. 

13. Ohne Spruche geniesst die Herrin des Hauses, an ihrem Platz 
(also h inter dem Garhapatya) sitzend, ihre Fastenspeise. 

X. 18, 

1. Den Vers: ,,Agni, wache du tiichtig, mOchten wir uns tlichtig 
freuen ; behiite uns, zum Heile, gib uns dem Erwachen zurtick” 1 

f spricht er liber dem Ahavanlya, wenn er sehlafen gehen will *. 

1 TS. I. 2. 3. c. 2 TS. VI. 1. 4, 5—6: „Den schlafenden Geweihten 
suchen die Unholde zu t6ten; Agni nun ist der Toter der Unholde; durch 
diesen Vers macht er Agni zu seinem Behiiter, ehe er sehlafen geht”. 

2. Den Vers: ,,Du, Agni, bist der Behiiter der Observanz unter 
Gbttern und Menschen ; du bist bei den Opfern zu verehren 1 ’ 1 
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richtet er an den Ahavanlya, wenn er erwacht ist 3 , wenu er seine 
Finger freigegeben hat, wenn er die Stimme freigelassen hat oder 
wenn er andere Reden gefuhrt lmt als dem Geweihten eriaubt sind V 

1 TS. I. 2. ,3. d. * Dazu TS. VI. 1. 4. 6: „Der Geweihte, welcher 
schlaft, handelt, so zu sagen, wider die Obseryanz; durch diesen Vers lasst 
er Agni (der ja unter den Gottern der Herr der Observanz ist) die Observanz 
iibernehmen”. 8 So nach MS. III. 6. 9: 72. 17 fgg. 

3. Wenn er erwacht ist, so fltistert er die Formel: ,,Die s&mt- 
lichen Gbtter haben sich mir zugewendet” 1 und den Vers: ,,Der 
Geist, das Leben ist (zu uns) zurtickgekehrt ; zuruckgekehrt ist der 
Hanch, zuruckgekehrt der Antrieb; (Agni) vai&vanara, der nicht 
zu betrtigende, der Besehutzer des Korpers, soli alle Widerwartig- 
keiten vertreiben” \ 

1 TS. I. 2. 3. c a , vgl. TS. VI. 1: 4. 7. 2 Der Vers kommt der Rez. 

der MS. am nachsten. Seine Verwendung zu obigem Zweck wird 5§Br. III. 
2. 2. 23 empfohlen. 

4. Es wird in (einem Brahmana) 1 gelehrt: „Deshalb beschaffe 
sich der Geweihte far zwolf Tage seinen Unterhalt: das Opfer 
tragt er (dadurch) zusammen.” 

1 Nl. im Kath. XXIII. 6: 81. 22 fgg.: „Das Opfer gedieh den Gottern 
nicht; da stellten sie es durch die Daksinas her; indem der Geweihte sich 
seinen Unterhalt beschafft, steilt er das Opfer her; deshalb beschaffe sich 
der Geweihte fur zw6lf Tage seinen Unterhalt: das ganze Opfer steilt er 
(dadurch) her” ; vgl. librigens GH. § 23. Der Zeitraum von zwdlf Tagen hat 
offenbar auf den Dvadasaha Bezug; wo es, wie bei einem Ekaha, weniger 
Diksatage gibt, soil wahrend der Dlksatage gebettelt werden. 

5. Die Personen, welche das Erworbene (d. h. die zusammen- 
zutragenden Gaben) holen sollen, befiehlt er mit der Formel : 
„Pnsan mit dem Erwerb, Soma mit der Gabe (sollen herankommen)” \ 
sich zu demjenigen zu begeben, von welchem er Gaben zu erlangen 
hofft. 

A TS. I. 2. 3.e*>. Dazu vgl. Kath. XXIII. 6: 81. 17 fgg.: „Um (den 
Opferpriestern die Daksinas) zu geben unterzieht jener sich der Weihe; er 
treibt aber Unrichtiges, wenn er (etwas) entgegennimmt. Auch ist der Ge- 
weihte ein Embryo und das Entgegengenommene schadet dem Embryo. 
„Pusan des Erwerbs, Soma der Gaben” sagt er. Denn Pusan herrscht iiber 
den Erwerb und Soma iiber die Gaben. „Soma, gib sdviel” sagt er: es ist 
Soma, der ihm gibt, was er sich erwirbt”. 

6. Er nimmt mit der Formel : „Schimmernd 'bist du, diene zu 
meinem Genuss” das Gold, welches ihm gebracht wird, entgegen ; 
mit der Formel: ,,Kleid bist du, diene zu meinem Genuss,” ein 
Kieid ; mit der Formel: ,,Kuh bist du, diene zu meinem Genuss”, 
eine Kuh; mit der B\>rmel: „Ross bist du, diene zu meinem Genuss”, 
ein Pferd; mit der Formel: „ Bock bist du, diene zu meinem Genuss”, 
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einen Bock; mit der Formel : „Widder bist du, diene zu meinem 
Genuss” 1 , einen Widder. 

1 Alle Formeln TS. I. 2. 3. h. 

7. Die Gaben anderer Art in it der Formel : „Gott Savitr, der 
Geber des Guten; gib soviet, Soma; bringe melir herbei; der 
Gew&hrende soli seines Erwerbs nicht verlustig werden, ich nicht 
meines Lebens” l . 

1 TS. I. 2. 3. e= und f, g. 

8. Mit der Formel: ,,Dem Winde (iiberweise ich) dicli” 1 weist er, 
wenn eine von diesen (herbeigebrachten Ktihen unterwegs) verloren 
gegangen ist *, diese (der genannten Gottheit) zu. 

1 TS. I. 2. 3. i. ■ * Nach MS. III. 6. 10: 73. 17. 

9. Mit der Formel : „Dem Vanina dich” l , wenn eine im Wasser 
umgekommen ist \ 

1 TS. 1. c. 2 Nach MS. 1. c. 

10. Mit der Formel : „Der Nirrti dich” l , wenn eine herunter- 
gekommen Oder zusammengebrochen ist *. 

1 TS. l.c. 2 Nach MS. 1. c. 74. 1 vgl. Kath. XXIII. 6: 82. 5. 

X. 19. 

1. Mit der Formel : „Den Maruts dich” \ wenn eine durch Hagel 
getotet oder mit einer Schlinge erwiirgt worden oder im Wasser 
untergesunken ist h 

1 Alles, Formel und Vorschrift, aus MS. (III. $. 10: 74. 1, 2), erganzt 
nach dem Kath. Es ist wahrscheinlich, dass Apastamba’s meskahata aus 
bleskahata verdorben ist; freilich hat auch Hir. meska (das „ein reissendes 
Tier” bedeuten soil). 

2. Mit der Formel : ,,Detn Rudra dich”, wenn eine voin Grossen 
Gotte (d. h. vom Rndra, d. h. durch das Fieber) getbtet ist 1 . 

1 Alles aus MS. l.c. 74. 1. 

3. Mit der Formel : ,,Dem (jberwhltiger Indra dich,” wenn eine 
von einem feindlichen Heere erbeutet worden ist l , 

1 Die Formel nur bei Ap. ; MS. hat nur : „Dem Indra dich”, wenn eine 
mit einer Schlinge getStet ist. 

4. Mit der Formel: „Dem Yama dich”, wenn eine infolge einer 
nicht naher angedeuteten Krankheit gestorben ist l . 

1 Alles mit leichter Anderung aus dem Kath. XXIII. 6: 82. 5. 

5. Wenn von den in dieser Weise tiberwiesenen Kiihen nachher 
eine noch zu ihm gebracbt wii'd, so soil er eine solche nicht unter 
seine Kuhe aufnehmen. 

8. Wenn der Opferveranstalter durch irgend ein Begebnis sich 
gezwungen sieht auszuziehen und sich, um das Somaopfer zu 
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verriehten, anderswo niederzulassen, oder wenn die Weihe an 
einem vom Opferplatz versehiedenen Orte stattgefunden hat l , so 
lasst er seine Feuer gesondert in den Feuerbohrer ,,hineinsteigen” 2 
und geht init diesem mit einena Wagen fort 8 . 

1 Vgl. Baudh. VI. 9: 165. 8 fgg. 2 Nach detn Ritual von VI. 28. 

8 — 14. 3 Vgl. unten, Sutra 14, Bern. 2. 

7. Wenn er einen solehen nicht zur Hand hat, dann mit irgend 
einem Teile eines Wagens l . 

1 Vgl. unten, Sutra 14. 

8. Der beim Aufbruch zu sprechende Spruch ist der Vers:„Vom 
Guten gehe zum Besseren; Brhaspati soli dein Wegweiser sein ; und 
spanne aus auf dem Erdenrund, vertreibe die Feinde, indem du im 
Besitze aller deiner Manner bleibest” 1 . 

' TS. I. 2. 3. m, n. Dazu das Brahmana (TS. III. 1. 1. 4): „Agni ist 
die Gottheit des Geweihten; dieser ist vor ihm verborgen, wenn erauszieht, 
und dann TcSnnten die Unholde ihn toten; durch den oben zitierten Spruch 
legt er die Hand auf Brhaspati, der ja das heilige Wort (brahman) der Gotter 
ist; dieser fiihrt ihn hiniiber”. 

9. Mit den Verse: „0 gbttliche Wasser, o Kind der Wasser : mit 
Opfergabe zu verehrende, Starke, berauschende Welle ! dich will 
ich nicht niedertreten” 1 begibt er sieh ins Wasser 3 , tiber das er 
eventuell iibersetzen muss. 

1 TS. I. 2. 3. k. 2 atigUhate aus Kath. XXIII. 6 : 82. 8. Dazu MS. 
III. 6. 9: 73. 8: „Das Opfer ist das Wasser; wenn der Geweihte sich ins 
Wasser begeben wiirde, so wiirde er das Opfer belhstigen (bedrucken, 
avaklisntyat, so ist zu lesen, vgl. anavaklesaya im Kath.) ; durch das Hersagen 
des obigen Spruches betritt er nicht den zum Opfer geeigneten opferreinen 
Teil des Wassers”. 

10. Mit der Formel : „Dem unzerschnittenen Faden der Erde 
will ich nachfolgen” 1 zerdriickt er mit der Hand eine Erdscholle 
(und streut, w&hrend er uber den Flnss geht, die daraus entstandene 
lose Erde aus) bis zum jenseitigen Ufer *. 

1 TS. I. 2. 3.1. 5 TS. VI. 1. 4. 9: „Er macht sich, so zu sagen, 

eine Briicke zum Hiniibergehen’'. 

11. Mit der Formel : „Vereinige dich mit der Erde” 1 wirft er 
in der Mitte des Flusses und auf dem jenseitigen Ufer Sand oder 
eine Scholle nieder *. 

1 TS. I. 3. 5. g (Schluss). 1 Die Vorschrift, welche eine Art Variante 
zu Sutra 6 bildet, ist wohl nur die Erfindung des Ap. Das Yajus ist nicht zu 
diesem Zwecke bestimmt. 

12. So macht er es auch, wenn er auf einem Schiff sitzend 
hiniiberfhhrt \ 

1 Die obigen Vorschriften entstammen der MS. (III. 6. 9: 73. 10): 
„Wenn der Geweihte sich in das Wasser begeben wiirde, so wiirden darin 
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Pfiitzen entstehen; darum soil er sich nicht hinein begeben; wenn er sich 
dennoch hineinbegibt, so iiberschreite er es, wahrend er eine Erdscholle 
zerreibt; uber diese (d. h. iiber die daraus entstandene lose Erde) schreitet 
er wie liber eine Briicke hinliber”; Kath. XXIII. 6: 82. 13: „Bis er das andere 
Ufer erreicht, zerdriicke er, indem er (auf dem Boote) sitzt, eine Erdscholle ; 
dadurch entfernt er sich nicht von der Erde” (1. tenasyai naiti ). 

13, 14. Von dem Feuerbohrer — nach einigen, von den Feuer- 
bohrern 1 — vom Wagen oder vom Wagenteile trenne er sich nicht *. 

1 Der Plural ist mir unbegreiflich. 2 Das alles beruht wieder auf 

der MS. (1. c. Z. 11): „Wenn der Geweihte iiber das Wasser hinubersetzt, so 
begleiten ihn die Gottheiten nicht; mit dem Feuerbohrer setzt er iiber das 
Wasser, dann setzt er mit den Gottheiten iiber; wenn der Geweihte iiber* 
setzt, so begleitet ihn das Opfer nicht; mit einern Wagenteile setzt er iiber, 
dann setzt er mit dem Opfer iiber”; und Kath. 1. c. Z. 12: „Wenn er iiber 
einen schiffbaren Fluss iibersetzt, so stelle er den Feuerbohrer und einen 
Wagen darauf (d. h. auf das Boot); das Feuer ist ja alle Gottheiten, der 
Wagen das Opfer; mit Gottheiten und Opfer gelangt er hiniiber”. 

15. Zu diese in Zeitpunkte finder nach der Uberlieferung einiger 
die Niederlassung auf den Opferplatz stall \ 

1 Vgl. Bern. 1 zu X. 3. 3. ' 

16. Wer zu diesem Zeitpunkte sich auf den Opferplatz niederlasst 
(nachdem er anderswo geweiht worden ist), uur dieser zielie aus; 
wer zu Anfang 1 sich niederlasst, der zieht nicht aus, 

1 Also zu dem X. 3. 3 erwahnten Zeitpunkt. 

17. Die stand igen 1 Eigenschaften eines Opferplatzes (d. h. wenn 
man damit nicht einen besonderen Wunsch verbindet) sind die 
folgenden : 

1 nityani im Gegensatz zu kamyani , X. 20. 5. 

X. 20. 

1. Der Opferplatz ist an der Stidseite etwas gehoben, an der 
Nordseite etwas gesenkt, nach Osten oder nach Nordosten geneigt x . 

1 MS. III. 8. 4: 97. 4: pracinapravanam , udiclnapanatam ; Sadv. br. 
II. 10. 20: pragudakpravanam ; !§Br. III. 1. 1. 2; prakpravanam oder ttdak - 
pravanam , daksinatah pratyucchritam. 

2. Oder an einern Orte von einer Beschaffenheit, liber welche 
viele Brahmanen sich einigen (d. h. welche viele Brahmanen gut- 
heissen) l . 

1 Aus Kath. XXV. 3: 106. 6. 

3. „Der Opferplatz sind die Feuer: an welchem Orte immer er 
seine Feuer gegrundel hat und die Opfer verricbtet, da verrichtet 
er das Opfer auf einern richtigen Opferplatz'' so wird (im einem 
Brahmana) 1 gelehrt. 

1 Und zwar in MS. III. 8. 5: 99. 4, vgl. Kath. XXV, 3: 106. 5, 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. Bil 
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4. „Die Kiihe, welche als Opferlohn gegeben werden, sind der 
Opferplatz: wenn er treffliche Daksinas gibt, so verriehtet er das 
Opfer mif einem richligen Opferplatz”, so sagen einige \ 

1 Die Quelle ist mir unbekannt. 

5. Die Opferpl&tze, mit welchen besondere Wiinsche verbunden 
werden 1 , sind in dern Abschnitte erOrtert, weleher mit den Worten: 
,,Auf einem vorne mit Opfergaben versehenen Opferplatz” anfftngt 9 . 

1 1m Gegensatz zu X. 19. 17. 2 TS. VI. 2. 6: „Auf einem vorne 

mit Opfergaben versehenen Opferplatz lasse er (d. h. der Adhvaryu) das Opfer 
vollziehen fur einen, der wiinscht, dass ein kimftiges Opfer sich ihm zuwende 
und fiir einen der wiinscht, dass er den Himmelsraum erwerbe. Das ist der 
Opferplatz, der vorne Opfergaben hat, wenn sein Hotr, w&hrend dieser die 
Fruhlitanei (vgl. XII. 3. 14 fgg.) hersagt, das Feuer (d. h. den Ahavanlya), 
das Wasser (d. h. einen Fluss) und die Sonne zugleich erblicken kann. — 
Auf einem „erreichten” (d. h. anstossenden) Opferplatz lasse er das Opfer 
verrichten fiir einen, der einen Nebenbuhler hat (den er zu vernichten wiinscht); 
er erwahle. den Opferplatz so, dass er sich (vorne) mit einem Wege oder 
einer Grube beriihrt, sodass weder ein Karren noch ein Wagen passieren 
kann; er erreicht den Nebenbuhler, nicht aber dieser ihn (MS: „denn wenn 
er von dem zum Opferplatz bestimmten Terrain noch genug iibrig liesse, 
um einen zweiten Opferplatz herzustellen, so wiirde er seinem Nebenbuhler 
Platz iibrig lassen”). — Auf einem an einer Stelle erhobenen Opferplatz 
verrichte er das Opfer fiir einen, der sich Kiihe wiinscht ; von einem so 
beschaffenen Opferplatz erschufen sich die Angirasen Kiihe. Der Platz sei 
erhoben zwischen Sadas und Havirdhanazelt. — Auf einem an drei Stellen 
erhobenen Opferplatz verrichte er das Opfer fiir einen, der sich den Himmel 
wiinscht; denn von einem so beschaffenen Opferplatz gingen die Angirasen 
zum Himmel. Eine ErhOhung befinde sich zwischen Ahavanlya und Havir- 
dhanazelt, eine zweite zwischen Havirdhana und Sadas ,eine dritte zwischen 
Sadas und Garhapatya. — Auf einem „feststehenden” Opferplatz verrichte 
er das Opfer fiir einen, der festen Stand (auf der Erde) wiinscht. Der „fest- 
stehende” Opferplatz ist derjenige, der allseitig eben ist. — Auf einem Terrain, 
wo verschiedene Krauter und Pflanzen verflochten sind, verrichte er das 
Opfer fiir einen, der sich Vieh wiinscht; diese (nl. die das Vieh ern&hrenden 
Krauter) sind das Abbild des Viehs. — - Auf einem von Nirrti ergriffenen 
Opferplatz verrichte er das Opfer fiir einen, dem er wiinscht, dass sein Opfer 
von Nirrti ergriffen werden m6ge. Der von Nirrti ergriffene Opferplatz ist 
eine kahle Statte auf gleichmassigem Boden. — Auf einem getrennten Opfer- 
platz verrichte er das Opfer fiir einen, der sich Trennung wiinscht und fiir 
einen, dessen Berechtigung in bezug auf Gefass oder Lager man anzweifelt 
(d. h, ob er mit gewissen anderen Leuten zusammen essen und trinken, und 
sich eine Gattin aus deren Familie nehmen darf); 6stlich vom Ahavanlya soil 

4 

der Platz abschiissig sein und westlich vom Garhapatya; dies ist der getrennte 
Opferplatz: er wird von seinem bCsen Nebenbuhler getrennt, und man bean- 
standet ihn nicht weiter. , — Auf einem „herzustellenden” Opferplatz (im 
Gegensatz zu den oben genannten, welche von Natur so beschaffen sind 
wie angedeutet) verrichte er das Opfer fiir einen, der sich Wohlstand wiinscht. 
Der Mensch ist „herzu$tellen’‘ (bed. auch: „verlangend den Wohlstand zu 
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erreichen”, karoti ist hier das Aktiv zu bhavati); er erreicht den Wohlstand”. — 
Im allgemeinen stimmen MS. III. 8. 4 und Kath. XXV. 3 — 4 ruit TS. xiberein, 
in den Nebensachen ist manche Versehiedenheit. 

6. Auf einem ausgerodeten Orte bringe das Opfer dar, wer einem 
Nebenbuhler durch Behexnng zu schaden wunscht 1 , 

1 Die Vorschrift ist der MS. III. 8. 4: 98. 20 entnommen. Vieileicht ist 
sowohl hier wie in Ap. nirvraskye zu lesen; so zitiert die VaijayantT zu 
Hir. Der Text des Hir. selber hat atipravraskye. — „So wie er diesen Opfer- 
platz ausleert, so ieert er denjenigen aus, den er behexen will’*, MS. 1. c. 

7. d. h. anf einem Orte, aus welchem man die B&ume und die 
Ameisenhaufen entfernt 1 und den man dann nachgrabt. 

1 L. yasmaa vrksan valniikan iti. 

8. 9. a. Fur einen, der verleumdet wird, verrichte er das Opfer 
in versteckter Weise im Geheirnen in einem Walde; in versteckter 
Weise 1 singe man die Prsthastotras ; alles (d. h. die Rezitation aller 
Verse, das Absingen der Samans und alles bei den Hauptspenden 
vom Adhvaryu Herzusagende) werde leise verriehtet *. 

1 Also nicht nach den Worten der Rkverse, sondern indem man jede 
Silbe durch a oder n ersetzt. 2 Die Vorschrift, erweitert aus MS. III. 

8. 4: 98. 12, griindet sich darauf, dass auch der Verleumdete gleichsam 
paroksa ist, da er sich den Menschen zu zeigen scheut. — Dbrigens hat 
Hir. den merkwurdigen, bis jetzt nicht belegten Ausdruck : guhakye'bhisasya - 
manah (sc. yajeta ). 

9. to, 10. a. Auf einer hoch gelegenen Bbene bringe das Opfer 
dar, wer unter Gbttern und Menschen zur Auszeiclmung zukommen 
wunscht l . 

1 Die ganze Vorschrift buchstablich aus MS. 1. c. 2. 10. 

10. b. Vor dem Opferplatz lasse er keinen Raum gross genug 
fur einen zweiten Opferplatz iibrig (d. h. wo ein anderer sich nieder- 
lassen konnte) l . 

1 Die Vorschrift nach &Br. III. 1. 1. 3, oder Sadv. br. II. 10. 12 oder 
Gop. br, I. 2. 14 am Ende. Tatsachlich ist diese Vorschrift schon in TS. VI. 
2. 6. 1 enthalten : der erreichte, anstossende (apta) Opferplatz. 

11 . An einem Orte, wo zwischen den Wassern und dem Opferplatz 
eine Strasse hinfahrt, dort bringe er das Opfer dar fiir einen, von 
dem er wunscht, da9s sich ihm kein weiteres Opfer zuwenden 
mbge 

1 Mit leichter Anderung dem Kath. XXV. 2: 105. 3 entnommen. 

12. Nachdem er (d. h. der Verfasser eines Brahmana) sich so 
geaussert hat : ,,Von einem Kautsa erkaufe er den Soma oder von 
einem anderen Brahmaneri”, sagt es ; „oder auch von einem Nicht* 
brahmaner) 5 ' l . 

1 Danach wird an erster Stelle empfohlen, den Soma von einem 
Brahman en zu kaufen, der dem Gotra der Kutsas angehbrt, an zweiter Stelle 

B 11* 
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von einem beliebigen Brahmanen, an dritter Stelle von einem Nichtbrahmanen, 
also auch von einem Sudra. Die hier gemeinte Brahmanastelle, ja iiberhaupt 
eine Sltere Autoritat fur den Kautsa, kann ich nicht nachweisen. 

13. Auf die Stelle, wo spater die Uttaravedi, oder wo die Schall- 
loclier hergestellt werden, legt er ein rotes Stierfell \ mit dem 
Naekenteile nach Oslen und der haarigen Seite nach oben, bin, imd 
street 1 den zu kaufenden Soma auf der sudliehen Halfte des Felles 
bin; auf der nOrdlichen Half'ie setzt sicli der Somaverk&tifer nieder *. 

1 Vgl. besonders MS. III. 7. 4: 79. 4. 2 Diese Handlung soli nach 

Baudh. in der Mitte der Eingangsisti stattfinden, zu vergl. X. 24. 1 ; die an 
d i e s e r Stelle erwahnte Reihenfolge hat der Leidener Prayoga. 

14. Naehdem er den Krug mit Wasser \ den Soma und den 
Somaverkaufer ringsutn eingefriedigt hat*, wobei er an der Nordseite 
einen Zugang l&sst, gilt das (in dem Brahmana) gesagte : ,,Soll der 
Soma ausgesucht werden ?” s . 

1 Nachher soil der eigentliche Somakauf „in der Nahe von Wasser” 
stattfinden (TS. VI. 1. 9. 3: „Dadurch macht er den Soma saftig”), vgl. &Br. 
111. 3. 2. 5. 2 Diese in den alteren Texten nirgends ausdrucklich gegebene 

Vorschrift, ist die Konsequenz von Sutra 16—18. 3 D. h. er soil aus dem 

Soma eine etwaige fremde Substanz, einen Grashalm oder ein Stiickchen 
Holz, entfernen oder nicht. TS. VI. 1. 9. 1: „Die Vedakundigen sagen:„Soll 
der Soma ausgesucht werden oder nicht?” Soma ist der Konig der Krauter; 
was in ihn hineingefallen ist, das ist von ihm verschlungen ; (wenn er den 
Soma aussuchte) so wtirde das damit gleichstehen, alsob er (das Hineinge- 
fallene) aus seinem Rachen herauszoge ; wenn er ihn aber nicht aussuchte, 
so wtirde das damit gleichstehen, alsob ein ins Auge hineingefallener (Gegen- 
stand) durchsickerte, und der Adhvaryu wiirde von Hunger gequalt werden. 
Er sage nur: „Somaverkaufer, reinige den Soma”: ob nun der Soma ausge- 
sucht wird oder nicht, in beiden Fallen trifft er den Somaverkaufer ; deshalb 
ist der Somaverkaufer von Hunger, gequalt”. 

15. 16. a. Naehdem er gesagt hat: ,, Somaverkaufer, reinige den 
Soma” \ wendet er sich ab: er komme nicht in die Gregenwart 
(des Soma) 3 . 

1 Vgl, Bern. 3 zu Sutra 14. 2 In dem zweiten Satz ist die Bedeutung 

von samyeks(y)am nicht ganz sicher; vgl. Bern. 5 zu §77 des: „JaiminIya- 
brahmana in Auswahl”. 

16. b, 17. Der Soma soli nicht vom Opferveranstalter, nicht von 
seinem Diener, nicht vom Adhvaryu, nicht von einem Diener des 
Adhvaryu ausgesucht werden \ 

1 Erweitert aus MS. III. 7. 4: 79. 8: nadhvaryuh somam vicinuyan 
na yajamano na yajamanasya purusah. 

18. Sie sollen nicht 1 auf den Soma hinblieken, w&hrend dieser 
ausgesucht wird. 

1 Ohne Zweifel ist ein na ausgefallen. Der Satz ist der MS. 1. c. Z. 9 
entnommen, vgl. Kath. XXIV. 2: 91. 3. Bhar. und Hir. ha ben die Negation 
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in der entsprechenden Stelle. MS.: „Wenn sie darauf hinblickten, so wtirden 
ihre Kinder dem Hunger verfallen, den Opferveranstaiter wiirde Mangel 
befallen, der Adhvaryu wiirde hungerleidend werden”. 

19. Mi t den beiden Versen : „Ieh bin aus dir . . (u. s. w. wie V. 
16. l.)..o Jatavedas l . — Seize dich, o Agni, da dirgeopfert wird 
mil schonem Antlitz vorne rich t ig in deine Geburtsstalte. lhr AllgOlter 
und du, Opferveranstaiter, sitzet auf diesem hoheii Sitae”, bring! 
der Opferveranstaiter dem Ahavanlya steliend seine Verehrung dar. 

1 TBr. III. 7, 7. 10. * TBr. 1. c. 10 — 11, aber auch TS. IV. 6. 5. i. 

Da der 1, Vers schon frtiher ganz von Ap. gegeben war und der 2. in der 
TS. vorkommt, braucht nicht TBr. Ill vorausgesetzt zu werden. 

X. 21. 

1. Dann lass! der Adhvaryu das Ritual der Eingangsisti 1 beginnen. 

1 Dazu TS. VI. 1. 5: „Als die Gutter sich auf dem Opferplatz nieder- 

gelassen hatten, erkannten sie die Himmelsgegenden nicht. Sie nahmen ihre 
Zuflucht zu einander: „Durch dich wollen wir sie erkennen, durch dich”; 
da wendeten sie sich zu Aditi : „Durch dich wollen wir sie erkennen”. Diese 
sprach : „Ich will mir dann etwas erwahlen : die Opfer sollen mich zum 
Eingang, mich zum Ausgang haben”. Daher gilt sowohl das Eingangs- wie 
das Ausgangsopfer (vgl. XIII. 23) der Aditi. Er spendet funf Gottheiten: 
fiinf an der Zahl sind die Himmelsgegenden: zur Erkenntnis der Himmels- 
gegenden. Durch Pathya svasti erkannten sie die Ostliche Himmelsgegend, 
durch Agni die stidliche, .durch Soma die westliche, durch Savitr die 
nordliche, durch Aditi die obere”. 

2. Nachdem er den Wiseh verfertigt 1 und die Feuer umstreut * 
hat, verrichtet er die Handlungen, deren ersie das Wascben der 
Hande ist *. 

1 Vgl. I. 6. 4-6. a Vgl. i. 14. 12—15 (I. 15.3). s Die 1. 15. 4 
fgg. beschriebenen Handlungen. 

3. Er stellt die Opferger&te bereit 1 , sowie dieselben erforderlich 
sind; statt der Sehusselchen einen Topf ( sthali ) 3 . 

1 Vgl. I. 15. 6. 2 Weil hier nicht ein Opferkuchen, sondern ein 

Mus (cam) dargebracht wird. 

4. Wenn die Zeit gekommen ist, die zur Opfergabe bestiminten 
Korner auszusclmtten l , so wird der zur Eingangsisti bestiimnte 
Caru in Milch 3 fur Aditi ausgeschutiet (d. h. bereitet). 

1 Vgl. I. 17. 12 (aditaye justam nirvapdmi und in Einklang damit sind 
naturlich alle Spriiche, wo die Gottheit erwahnt wird, zu andern). 2 Dieser 
Zusatz beruht auf MS. III. 7. 2: 76. 16. 

5. Nachdem er alle Handlungen bis zur Aufforderung nach dem 
zugrunde liegenden Opferparadigma verrichtet bal \ l&sst er in dem 
Befelil die Erwahnung der Herrin des Hauses fort \ 

1 Also bis II. 13. 11. s Weil sie schon umgiirtet ist, vgl. X. 9. 16. 

6. Diejenigen einen Teil des Somaopfers bildenden Istis, welche, 
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nachdem schon fur eine vorherige die Vedi verfertigt worden war, 
stattfmden, fur die gilt dieselbe Vedi (d. h. ist sie nicht von neuem 
lierzustellen) ; diejenigen, welche statlfinden, nachdem die Sfcreu ge- 
streut worden ist, fur die gilt dieselbe Streu \ 

1 Also die fur die DlksanTyesti hergestellte Vedi und gestreute Streu 
dienen auch fur die Prayanlya-, Atithya- und UdayanTya-istis. 

7. Wenn die Zeit gekommen ist, das Selmialz zu schopfen \ 
schopft er fur die Bingangsisti, wenn man dabei die Nachopfer 
fortlasst viermal in die Juhn, und viermal in die Upabhrt ftirdie 
Zusammengiessung \ 

1 Vgl, II. 7. 4. 2 Vgl. Bern, zu Sutra 10. s Sonst wird achtmal 

in die Upabhrt geschOpft. Die eine Halfte dieser Butter ist ftir das letzte 
Voropfer (III. 17, 6), die andere ftir die Nachopfer bestimmt (III. 5. 1). 

8 . Ftir die Ansgangsisti, wenn man dabei die Voropfer for tlasst l , 
schbpffc er nicht in die Julm x , und viermal in die Upabhrt ftir die 
Nachopfer. 

1 Mit dem Schmalz der Juhu werden ja die Voropfer verrichtet. Diese 
Bestimmung wird schon hier gegeben (die Isti findet erst spater, vgl. XIII. 

23, statt), weil die beiden Istis (Eingangs- und Ausgangsisti) sich sonst gleich 

sind und also am bequemsten, wie es auch das Rrahmana tut, zusammen 
behandelt werden. 

9. Mit der Sechshotrformel 1 stellt er den zur Eingangsspende 
bestiinmten Caru auf die Vedi 5 . 

1 TA. III. 4. 2 Die Vorschrift beruht auf TBr. II. 2. 8. 1. 

10 . Es ist (in dem Brahmana) gesagt worden (und das dort 

Gesagte hat hier Geltnng) : „M i t Voropfern, ohne Naehopfer ,, u.s.w. 1 . 

1 TS. VI. 1. 5. 3: „Die Vedakundigen iiberlegen: „Mit Voropfern, 
ohne Nachopfer ist das Eingangsopfer, mit Nachopfern, ohne Voropfer 
das Ausgangsopfer zu halten. Die Voropfer sind diese (Nachkommen ?), die 
Nachopfer jene: dies ist des Opfers Kontinuitat. Man soli es aber nicht 
so machen: die Voropfer sind der Rumpf (das Selbst), die Nachopfer die 
Nachkommen: wenn er die Voropfer unterliesse, so wiirde er sich selber 
tibergehen ; wenn er die Nachopfer tiberginge, so wiirde er die Nachkommen 
Gbergehen, (und ausserdem) wenn irgend ein Teil des in Gang gesetzten 
Opfers iibergangen wird, so geht unmittelbar darauf das Opfer zugrunde, und 
nach dem Opfer der Opferveranstalter. Die beiden Istis sind daher mit Vor- 
und Nachopfern zu verrichten; so iibergeht er weder sich selbst noch die 
Nachkommen, weder das Opfer noch der Opferveranstalter geht zugrunde”. 
Nach Ap. ware beides erlaubt (vgl. oben Sutra 7 und 8), was dem Wortlaut 
des Brahmana widerspricht. 

11. Er bringt (statt wie sonst zwei l ) vier Sehmalzportionen, jede 
in einer Himmelsrichiung, dar 3 : der PathySL svasti im Osten, dem 
Agni im Stiden, dem Soma im Westeii, dem Savitr im Norden; 
in der Mitre opfert er der Aditi von der Opfersubstanz (d. h. von 
dem Carn). 

1 Vgl. II. 18. 1. 


2 Vgl. Bern, zu X. 21. 1. 
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12. Naehdem er der Aditi geopfert hat, sagfc er einen an die 
Maruts geriehteten Vers her; darauf fall! er den Carukessel mit 
Sehmalz an und opfert (entweder von diesem Sehmalz) oder von dem 
in der Dhruva befmdliehen diesen Gottheiten und an sechsler Sfcelle 
dem Agni svistakrt L 

1 Die ganze Darstellung bei Ap. ist nicht ganz deutlich. Nach dieser 
wird den vier Gottheiten (Pathya svasti, Agni, Soma, Savitr) sowohl vor 
wie nach der Hauptspende an Adili, geopfert. Dies grundet sich nicht auf 
einem uns bekannten Brahmana. Dass die vier Spenden die beiden Schmalz- 
portionen ersetzen, wie Ap. vorzuschreiben scheint, ist ebensowenig im 
Brahmana begrundet. Weshalb der Vers an die Maruts (nach Baudh. ist TS. 
I. 5. 4. p gemeint) hergesagt wird : „Nachdem er der Aditi geopfert hat, sagt 
er einen an die Maruts geriehteten Vers her. Die Maruts sind die Leute 
(Untertanen, visah ) unter den Gottern; nach der richtigen Anordnung der 
Leute unter den Gottern kommen die Leute unter den Menschen in richtiges 
Verhaltnis; das Hersagen des an die Maruts geriehteten Verses dient, um 
die Leute in richtige Anordnung zu bringen” (TS. VI. 1. 5. 3). In alien 
Brahmanas wird der Marutvers erbrtert; Ait. br. (I. 9. 3— 5) und Kath. (XXIII. 
8: 84. 7, und vgl. MS. III. 7. 1: 76. 3) schreiben nur vor, dass die Yajya 
ein Marutvers sein soil. 1m allg. vgl noch CH. § 28. 

13. Die Isti schliesst mit dem iSWiyuvaka 1 ab oder wird ganz 
beendigt s . 

1 So nach TBr. I. 5. 9. 3 und Kaus. br. VII. 9. In diesem Falle schliesst 
die Isti mit III. 7. 10 (oder 13) ab. 3 So nach Kath. XXIII. 9: 85. 15 — 
17 und MS. III. 7. 2: 77. 2. 

14. Die Patnlsamyajas soil man jedoch (im letzteren Falle) nicht 
verrichten x . 

1 So scjireiben Kath. 1. c. Z. 17 und Ait. br. I. 11. 5 vor. 

15. Sie sollen bei der Ausgangsisti dargebracht werden \ 

1 Ebenfalls nach Kath. 1. c. Z. 18. 

16. Oder aber beide (die Eingangs- und die Ausgangsisiii) sollen 
gleich sein L 

1 D. h. beide sollen entweder mit den Patnlsamyaias schliessen, oder 
ganz zu Ende gefiihrt werden. Diese Ansicht ist wahrscheinlich die des 
Verfassers des TBr., da hier keinerlei Restriktion in bezug auf den Schluss 
dieser lstis angegeben wird. 

17. Er bewahrt das Sehmalz der Dhruva l . 

1 Vgl. X. 22. 1. 

18. In der ostlich orientierten Hiitte stellt er, fur die Ausgangsi§ti, 
die (ftlr die Eingangsisti gebrauchte) Strea, den unahgescharrten 
Topf 1 und den Riihrstab him 

1 Vgl. XIII. 23. 2. — Dies beruht auf TS. VI. 1. 5. 5: , ? Zu d&m 
Abscharrsel der Eingangsisti streut er die Opfergabe der Ausgangsisti hinzu 
(d; h. er reinigt nicht erst den Topf, in welchem der Caru fur die UdayanTya- 
isti zubereitet wird): dies ist die Kontinuitat des Opfers'’. 



168 


Zehntes Buch 


X. 22. 1. 


X. 22. 

1. Nachdem er von dem in der Dhruva befmdlichen, von der 
Eingangsis|i ubriggebliebenen Schinalz 1 acht oder vier * Sruva voll 
in die Juhtt geschopft hat, befestigt er vermittelst eines Darbhagrases 
mi t einem Knoten, der sich leicht auflbsen l&sst, ein Stuckchen Gold 
an der Julia und legt es in dieses Schmalz hinein m it der Formel : 
,,Dies ist, o Lenchtender, deine Gestalt, dies dein Glanz; damit 
vereinige dich ; korarne zn Schimmer” \ 

1 Diese Vorschrift nach SBr. III. 2. 4. 8. 2 So MS. III. 7. 5: 81. 1 

und SBr. 1. c. 8 TS. I. 2. 4. a. — Zum Ganzen vgl. TS. VI. 1, T. 1 : 
„Dadurch dass er die Spende ausgiesst, nachdem er Gold in das Schmalz 
hineingelegt hat, deshalb entstehen die Leibesfriichte aus dpm knochen- 
losen (Samen), werden aber mit Knochen geboren (das Schmalz ist der 
Samen, das Gold die Knochen)”. — „Wenn er das Gold unbefestigt hinein- 
legte, so wiirden die Embryonen herausfallen (es wiirde Abortus stattfinden) ; 
(er macht es so), damit die Leibesfriichte befestigt seien; er befestigt es so, 
dass es sich leicht auflosen lasst: damit die Leibesfriichte geboren werden 
konnen”. 

2. Vorne (d. h. vor der Hiitte) hat man die Somakaufknh mit 
detn Kopfe nach Westen hingestellt; sie ist eine ein- 1 , zwei- 3 oder 
mehrjfibrige V 

1 TS, VI. 1. 6, 7: (Der vom Gandharva Visvavasu geraubte Soma 
wurde von den GOttern losgekauft fur eine Frau: sie verwandelten die 
Stimme in eine einjahrige Frau und kauften durch diese den Soma los) 
„Fiir eine einjahrige Kuh kauft er ihn; fiir die ganze Stimme kauft er ihn 
so; deshalb redet der Mensch, wenn er einjahrig ist”. 2 Dieses finde 

ich nirgends erwahnt. Dies erlaubt das Kath. XXIV. 1: 90. 2:„Indem 

er fur eine altere (Kuh) kauft, redet er (auch wenn er) alter (ist)”. 

3. ,,Fur eine nicht ungehornte, nicht langohrige” u. s. w. *, diese 
sind die ausserlichen Merkzeichen (welche bei einer richtigen 
Somakaufkuh erforderlich sind). 

1 TS. VI. 1. 6, 7: „Er kauft den Soma fiir eine Kuh, welche nicht 
ungehOrnt ist, nicht langohrig, nicht ein&ugig, nicht lahm, nicht siebenhufig 
(indem einer der Hufe gespalten ist): durch die ganze (d. h. unverletzte, 
Stimme) kauft er ihn so. Wenn er fiir eine weisse kaufte, so wiirde der 
Opferveranstalter hautkrank (mit weissem Aussatz behaftet) werden; wenn 
fiir eine schwarze, so wiirde das eine Umlegekuh sein (welche beim Toten- 
ritual geschlachtet wird, vgl. Verf., die altindischen Toten-und Best. Gebrauche, 
§ lie), und der Opferveranstalter wiirde bald sterben ; wenn fur eine zwei- 
farbige (schwarz- und weisse), so wiirde es eine ^Siegeskuh*’ sein, und 
entweder er wiirde einemanderen tiberwaltigen, oder ein anderer wiirde i h n 
iiberw&ltigen (nach &Br. III. 3. 1. 14 ist die rote Kuh die ...Siegeskuh”, d. h. 
die, welche im gewdhnlichen Leben ein Fiirst, nachdem er eine Schlacht 
gewonnen hat, sich auswahlt); er kaufe den Soma fiir eine rOtliche mit rotlich 
braunen Augen versehene Kuh; das ist ja die Farbe des Soma; durch seine 
eigne Gottheit kauft er ihn”, 



X* 22. 9. Der Agnistoma: Dlksa- und Upasadtage. \ f>9 

4. Nach der (jberlieferung einiger 1 kaufe er den Sonia fur eine 
braunhaarige, buntschwanzige, bunthufige, hellftugige, weisslich aus- 
sebende Kuh. 

' Offenbar sind die Manavas gemeint; die Bestimmungen von deren 
Samhita (MS. III. 7. 4: 78. 12) sind, wie es scheint, von Ap. erweitert (MS.: 
aruna babhrulomm svetopakasa sucyaksJ , so ist wohl statt sucyadaksi zu lesen). 

5. Fur eine zweifarbige kaufe er den Sonia beim Opfer eines 
Ksatriya l . 

1 Nach dem Kath. XXIV. 1 : 89. 12. 

6 . Fur eine kleine Kuh, uber (deren Augen) die Ohren herab- 
gewachsen sind l , beim Sorj.a&nsomaopfer. 

1 Vgl. Verf. in Z. D. M. G. 72, S. 4. — Die Vorschrift entstammt dem 
Kath. XXIV. 1 : 89. 14. 

7. Jenes Schtualz 1 opfert er, indem er die Somakuh anblickt *, 
mil den Formeln : ..Drangend bist du, gebalten vom Geiste, genehm 
dem Visnu ; mbchte icb anf dein Geheiss, deren Geheiss wahr ist, 
die Stiitze der Stimme erhalten, svaha” *. 

1 Vgl. X. 22. 1. 3 Welche ja die Stimme ist, vgl. Bern, lzuSutra2. 

8 TS. I. 2. 4. b, c; die Formeln sind an Vac = Somakuh gerichtet. 

8 . Darin schopft er aufs neue vier Sruvaloffel voil Sebmalz in die 
Juba 1 , hebt mil der Formel : „Klar bist dn, Uinsterbliebkeit bist 
du”’ das Gold hinten aus ! dem Ldffel, blickt mit der Formel : ,,Die 
fur die Allgotter bestimmte Opfergabe (bist du)” 4 auf das Schmalz 
bin, bringt stehenri der Sonne seine Verehrung dar mit dem Verse: 
,,Das Auge der Sonne habe icb erstiegen, den Augenstern desAgni, 
indem du gebst mit den Eta^as, durch den Weisen glanzend” ‘ 
und spricht iiber der Somakuh die Formeln : „Der Gedanke bist du, 
der Geist bist du, die Uberlegung bisi du, der Opferlohn bist du, die 
Opferwiirdige bist du, die Machtige bist du, die zweihauptige Adili bist 
du.Tritt fur uns ins Dasein, wobl vorwarts, wohl riickwarts gewandt” *. 

1 Diese Vorschrift, nach !§Br. III. 2. 4. IS, fflr die Opferhandlung von 
X. 23. 2. In TS. VI wird nicht erwahnt, dass tiber der 7. Fussspur geopfert 
wird. " TS. I. 2. 4. d a . 3 Beruht auf MS. III. 7. 5: 81. 12 oderSBr. 
III. 2. 4. 14. Der Leidener Prayoga hat ghrtad statt pas cad. 1 TS. 1, c. d fc . 

5 TS. I. 2. 4. e. 6 TS. l.c. f, g. 

9. Die Kuh wird, wahrend sie vorw&rts gefiihrt wird, nicht beim 
Ohre gepackt, noch am Fusse gefesselfc 

- 1 Die Vorschrift beruht auf dem Brahmana (TS. VI. 1. 7. 5— 6) : „Wenn 
sie nicht gefesselt wiirde, so wiirde sie ungezugelt sein: wenn am Fusse 
gefesselt, so wiirde sie ein Umlegetier sein und der Opferveranstalter wiirde 
vor der Zeit sterben (vgl. Verf., die altind. Totengebr. § 11. c, S. 20 Z. 3 v. u.); 
wenn beim Ohre gepackt, so wiirde sie eine „Siegeskuh” sein; er wiirde 
entweder einen anderen iiberwaltigen oder ein anderer wiirde i h n iiberwaltigen”. 
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10. a. Mit der Formel : ,,Mitra soil dich am Fusse fesseln” 1 bliekt 
er auf den rechten Vorderfuss der Kuh 

1 TS. I. 2. 4. h. 2 Nach TS. VI. 1. c. : „Er sagt: „Mitra soil dich 
am Fusse fesseln” ; Mitra ist der Gfinstige unter den Gottern ; durch ihn 
fesselt er sie am Fusse”. 

10. b. Die Fonneln: „Pnsan soli vor dein Wege schiltzen ; fur 
Indra, den Aufseher; deine .Mn tier soli dich beurlauben, dein Vater, 
dein leiblicher Bruder, dein in derselben Herde laufender Freund. 
Du, Gottin, gehe bin zum Golte, zum Soiua, ftir Indra” ' spricht 
er liber der Kuh, wahrend sie nach vorne geht (d. h. wahrend sie 
in ostlicher Richtung geftihrt wird). 

1 TS. I. 2. 4. i— m; zu n, o vgl. X. 27. 5. 

11. Der Adhvaryu folgt der Kuh nach, seinen rechten Fussjedes- 
mal in die sechs Spuren des rechten Vorderfusses der Kuh drtickend 1 , 
jedesmal mit einer der folgenden Formeln : „Die Gute hist, du. Der 
weibliche Rudra bist du. Die Adili bist du. Die Aditys hist du. Die 
Helle bist. du. Die Sehimmernde bist du” *. 

1 TS. VI. 1. 8. 1: ..Er folgt ihr nach, auf sechs Fussspuren den- Fuss 
drfickend : fiber die sechstagige Periode (des mehrtagigen Somaopfers) geht 
die Stimme (man bedenke, dass die Somakuh der Stimme gleichgesetzt wird) 
nicht hinaus (d. h. nur ffir diese Tage dienen die sechs Metra, vgl. Pane. br. 
XIV. 1. 1 vergl. mit III. 9. 3). Auch behalt er dadurch ffir sich die ganze 
Stimme, welche in einem Jahresopfer zur Verwendung kommt”. s TS. 

I. 2. 5. a. 

X. 23. 

12. 1. Wahrend der Adhvaryu den Fuss in die Fusstritte der 
Kuh setzt, reiht der Opferveranstalter jeder vom Adhvaryu gespro- 
chenen Formel je eine der folgenden Formeln an: „Einer ftir 
Nahrung; Visnu soil dich begleiten. Zwei ftir Kraft; Visnu soli 
dich begleiten. Drei ftir Pflicht; Visnu soil dich begleiten. Vier 
fiir Wohlsein; Visnu soil dich begleiten. Ftinf fur Vieh ; Visnu 
soil dich begleiten. Sechs fur Reichtum ; Visnu soli dich begleiten. 
Sie ben ftir die sieben HotrSs; Visnu soli dich begleiten” 1 . Dann 
fltistert er, wahrend der siebente Trit gemacht wird, dip Formeln : ,,Wir 
sind mit den sieben Tritten Freunde geworden ; mochte ich deine 
Frenndschaft erlangen ; mochte ich deiner Freundschaft nicht verluslig 
gelien; mtichtest du meiner Freundschaft nicht verlustig gehen” *. 

1 TBr. III. 7. 7 (mayobbavaya des Garbeschen Textes ist wohl ein 
Versehen statt mayo wie auch der Leidener Prayoga hat). Die Sprfiche sind 
dem hauslichen Ritual entnommen, wie besonders aus Sutra 12 hervorgeht, 
da ja nur ffir sechs Formeln Veranlassung bestand. Es ist besonders auffallend, 
dass die Sprfiche im Mantrapatha abweichend gegeben werden. Ist hier Ap. 
oder TBr. das Prius? — Von alien Sutras ist Vaikh. das einzige, welches 
diese Sprfiche hier verwendet wie Apastamba. 
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2. Mit der Fennel : ,,Brhaspati soil dich in Wohlbehagen ergotzen, 
Rudra mit den Vasus soli (darauf) tnerken” 1 umfassfc der Adhvaryu 
die Stelle, wo der siebente Fusstrilt gemaeht ist, mit den beiden 
hold an einarider gehaltenen Handen, legt ein Sttickchen Gold auf 
den Fusstritt, opfert das Sehmalz 2 tiber dem Golde * mit der For- 
mel : „Anf dem Haupte der Erde giesse icb did) aus: anf dem 
Opferplatz, auf dem mit Sehmalz versehenen Fusstritt der Ida, 
svaha” *. Dann nimmt er das Gold weg, ergreift mit der Formel : 
,,Auf Gott Savitrs Geheiss ergreife ich dich mit den Armen der 
A6vins, mit den Handen des Pusan” 6 das holzerne Schwerl und 
umritzt nach rechts herum, so weit. das Sehmalz ausgelaufen ist 6 , 
mit dem holzernen Schwerte dreimal 7 den siebenten Fusstritt mit 
der Formel: , .Umritzt ist das Unholdeutum, umritzt sind die Feinde. 
Hier sehneide ich dem Umholdentum den Hals ab; wer Tins hasst 
tins wen wir hassen, dem sehneide ich hier den Hals ab” 8 . 

' TS. I. 2. 5. b. 5 Vgl. X. 22. 8. s TS. VI. 1. 8. 3: „Wenn 

der Adhvaryu in einem Nicht-feuer opferte, so wfirde er blind werden, die 
Unholde warden das Opfer vernichten. Er bringt die Spende dar, nachdem 
er Gold aufgelegt hat; so opfert er in einer mit Feuer versehenen Stelle: 
der A. wird nicht blind, die Unholde zerstbren nicht das Opfer”. 4 TS. 
I. 2. 5. c (Ida ist das Vieh, die Kuh). 5 TS. I. 1. 9. a. und sonst. 6 Der 
Ausdruck yavad ghrtam anuvisrtam mit leichter Anderung aus Kath. XXIV. 
4: 93. 9. 7 Dreimal, wohl nach SBr. III. 3. 1. 5. 8 TS. I. 2. 5. d, e. 

3. Nachdem er nachtr&glich auch mit dem void Opferveranstalter 
ihm tiberreichten Horne der schwarzen Antilope die Fussspur uni- 
ritzt hat \ sekiittet er die Erde, soweit sie mit dem Schmalze ge- 
trankt ist mit der Formel: „Uns der Reichtum” * in den Topf und 
uberreicht diesen dem Opferveranstalter mit der Formel : ,,Dir der 
Reichtum” *. 

1 Beruht auf MS. III. 7. 7: 83. 14; alles Weitere auf TS. VI. 1. 8. 4— 5; 
nur dass der Sand in die SthalT geschiittet wird, ist aus Kath., MS. oder§Br. 

2 TS. I. 2. 5. f a . b . 

4. Der Opferveranstalter uberreicht den Topf mit dem Sande der 
Herrin des Hauses 1 mit der Formel: ,,Dir (?) der Reichtum”’. 

1 Nach TS. VI. 1. c. : „Mit der Formel: „Dir (?) der Reichtum” iiber- 
reicht er ihn der Herrin des Hauses; die Gattin ist ja die Halfte seines 
selbstes ; es ist dies dasselbe, alsob er (die Fussspur, d. h. das Vieh, den 
Reichtum an Vieh) in seiner Wohnung niederlegt”. s TS. I. 2. 5. f c . 

5. Die Formel: „Mochteich nicht vom Reichtum getrennt werden” 1 
spricht die- Herrin des Hauses Tiber dem Sand aus, wenn dieser ihr 
uberreicht wird. 

1 TS. I. 2. 5. i. Die zu dieser Formel passende Handlung wird in den 
Brahmanas des Schwarzen Yajurveda nicht angegeben, vgl. C. H. § 31, Bern. 10. 
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6. Mit der Formel : ,,Wechsele, o Goftin, einen Blick mit der 
Gottin Urva^l” 1 Iclsst der Ad h vary u die Herrin des Hauses einen 
Blick mit der Somakuh wecliseln *. 

1 TS. I. 2. 5. h. 2 Die Handlung (nicht in TS. VI) aus MS., Kath. 
oder !§Br. 

7 . Die Formel : „Mochte ich, mit Tvastr verbnnden, dich zu 
erreichen suchen ; mbchfe icb, guten Samen besitzend, schwanger 
werden und ein mannliches Kind bekommen bei deinem Anblick” 1 
spricht die Herrin des Hauses iiber der Somakuh. 

1 TS. I. 2. 5. h. 

8 . Die Formel : „M6chten wir, mit Tvastr verbunden, dich zu 
erreichen suchen”, der Opferveran si alter l . 

1 Das Ganze aus Kath. XXIV. 4: 93. 20, vgl. MS. III. 7. 7: 84. 9, 
welche beide Texte in sapema einen Anklang an sapa = sepha suchen, sodass 
sapema bedeuten wurde: „dich erzeugen machen („denn aus dem sapa wer- 
den die Jungen geboren”, MS.: „denn aus diesem (hier weist der Vortragende 
auf seinen sephal) werden die Jungen geboren”). 

9 . Nachdem der Adhvaryu iiber der Stelle, wo der Sand der 
Fussspur ausgehoben war, seine, Gold an einem Finger tragenden 
Hande gewaschen 1 und die Stelle mit Wasser begossen hat 5 mit 
dem Verse: ,. Reiss auf. . . (u. s. w. wie VII. 11. 1.) . . Balg los” \ 
verteilt er den Sand in drei Teile ! : ein Drittel wirft er nordlich vom 
Garhapatya in die kalte Asehe \ ein Drittel nordlich voro Ahavanlya 
(in die kalte Asche 4 ), das letzte Drittel iiberreicht er der Herrin 
des Hauses '. 

1 Diese Handlung ist dem SBr. (III. 3. 2. 1 2 ) entlehnt. Der begleitende 
Vers nur in den Sutras (auch Bhar., Hir., Man.). 1 Diese Handlung aus 

MS., Kath. oder $Br. III. 3. 1. 7: „Wo man durch Graben der Erde eine 
VerletzunA beibringt oder (etwas ron ihr) wegschlagt, da siihnt man durch 
Wasser, welches ja ein Mittel zur Beschwichtigung ist, diese Tat”. 3 Von 
einer Drittelung des Sandes weiss das Brahmana (TS. VI. 1. 8. 5) nichts : 
„Ffir diese Welt wird der Garhapatya gegriindet, fur jene Welt der 
Ahavanlya ; wenn man den Sand beim Garhapatya ausstreute, so wiirde er 
in dieser Welt reich an Vieh werden, wen n beim Ahavanlya, in jener 
Welt Bei beiden streut er es hin, so macht er ihn reich an Vieh in beiden 
Welfen”. Fernerhin wird dieser Sand im Brahmana der Taittirlyas nicht 
erw&hnt Im Kath. (XXIV. 6: 95. 4) heisst es: „Nicht bei dem vorderen 
Feuer (d. h. dem Ah.) streut er den Sand der Fussspur aus: dieses Feuer 
ist ja der Verbrenner der fur die Gotter bestimmten Spenden. Agni ist Rudra, 
die Spur ist das Vieh: er wurde sein Vieh dem Rudra ubergeben und viehlos 
sein. Beim Garhapatya streut er ihn aus ; das Vieh stellt sich beim Garhapatya 
ein, dieses Feuer ist der Schoss des Viehes; so stellt er sie (die.Tiere, die 
Kiihe = den Sand) in ihren eignen Schoss”. MS. III. 7. 7 : 84. 3 : „In der 
Wohnung legt er den Sand hin; in seine Wohnung bringt er dadurch Vieh. 
Der Ahavanlya ist der Himmelsraum; wenn er den Sand beim Ahavanlya 
hinstreute, so wiirde er sein Vieh in einen anderen Raum stellen. Er streut 
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ihn beim Garhapatya hin: das Vieh stellt sich beim Garhapatya ein; so 
vereinigt er ihn mit Vieh”, Wo der Sand nach dem &Br. aufbewahrt wird, ist 
nicht angedeutet, aber III. 6. 3. 5 wird erwahnt, dass einige es vierteln. — 
Zur Verwendung des let zten Drittels nach Ap. vgl. XI. 6. 4. 4 Dies 

beruht auf MS. und Kath.: „Wenn er den Sand (der ja mit dem Vieh idem 
tifiziert wird) in einen Teil des Peuerherdes, wo sich Feuer befindet, hin- 
streute, so wiirde er sein Vieh dem Rudra (Agni Rudra) iibergeben ; dort, 
wo es erlOschen ist, soil es hingestreut werden, damit nicht sein Vieh ver- 
brannt werde”. 

10. Dieses Drittel legt sie in der Wohnung nieder 1 . 

1 Beruht wahrs. auf der MS., vgl. die unter Bern. 3 zu Sutra 9 aus der 
MS. (S. 84. 3) angefiihrte Stelle. 


X. 24. 

1. Zu diesem Zeitpunkte findet nach einigen 1 die Verehrung der 
Sonne s stall und die Handlung, welche rail dem Ausslreuen des 
Soma anf&ngt \ 

1 In keinem Texte finde ich diese von Apast. den „einigen” zuge- 
schriebene Reihenfolge genau so; der Leidener Prayoga behandelt hier 
das upasthana und das nivapana , 2 Vgl. X. 22. 8. 8 Vgl. X. 20. 13—18. 

2. Mit dem Verse : , s Wir haben den Weg erreieht, den zura 
Glilcke flihrenden, unbedrohten, auf welehein er liber alle Anfein- 
dungen hiniibergeht und sich Reichtum erwirbt” 1 geht man, in 
Ostlicher Richtung *, den Soma holen mit einem Karren *, dessen 
vordere Bretter ausgenoramen sind \ der mit Matten oder dergl. an 
den Seilen verhulU und mit einem Verdeck versehen ist. 

1 TS. I. 2. 9. c. Der Vers ist nicht fur diesen Zweck, sondern fur die 
Handlung X. 29. 3 bestimmt. Dass er schon hier verwendet wird, beruht 
auf MS. I. 2. 5: 14, 1. 2 Der Soma war ja vor der Hiitte ausgesucht 

worden (X. 20. 13). 8 Dazu TS. VI. 1. 9. 3—4; „Mit einem Karren geht 

er den Soma holen; seine Grosse gehl er (dadurch) holen (d. h. um ihm 
Ehre zu erweisen). Mit einem Karren geht er ihn holen: deshalb ern&hrt 
man sich auf ebenem Boden, indem man (das Korn) auf Karren f&hrt, im 
Berglande, indem man es auf dem Haupte tr&gt’\ vgl. Kath. XXIV. 6 : 96. 13 : 
„Mit einem Karren geht man ihn holen, . . . mit einem Karren fahrt man ihn : 
deshalb werden die Feldfrtichte reif, indem man sie auf Karren fahrt ; wenn 
man (den Soma) auf dem Haupte holte, so wiirden die Friichte reif werden, 
indem man sie auf dem Haupte br&chte (d, h. auf dem Haupte tragen kOnnte : 
die Ernte wiirde also viel geringer sein)”. 4 Beruht auf &Br. III. 3. 4. 9. 
Es sind die zwei Bretter gemeint, die sich zwischen den beiden Deichseln 
unmittelbar vor dem Wagenkasten befinden. Das Herausnehmen dieser Bretter, 
weil spater der Subrahmanya sich zwischen die Deichseln stellt (X. 28. 3). 

3. Auf dem Haupte tragt man den im Berglande gekauften Soma l . 

1 Bedeutet anscheinend: „Wenn der Opferplatz sich in einem Gebirgs- 

lande befindet und der Scheinkauf auf dem dortigen Opferplatz stattgefunden 
hat, so geht man nicht mit einem Karren den Soma holen, sondern tragt 
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ihn auf dem Haupte”. Offenbar griindet sich diese Bestimmung des Ap. auf 
der unter Sutra 2 Bern. 3 zitierten Brahmanastelle ; wenn man- dieselbe'aber 
mit der ebendort zitierten Kathakastelle vergleicht, scheint die Schlussfolgerung 
berechtigt zu sein, dass Ap. die einschlagige Stelle seines Brahmana unrichtig 
aufgefasst hat. 

4. Der Karren wird westlich (d. h. hinten) oder nordlieh (links) 
vom Soma mit den Deichseln naeli Ost oder Nord hingestellt, mit 
befestigtem Joehe, auf dem „Kinn” ruhend 

1 cubukapratisthitam, Hir. : mukhena pratisthapya : „ihn mit dem Vor- 
derteile auf der Erde feststellend” ; man senkt also den Vorderteil auf den 
Boden und stiitzt den Vorderteil nicht vermittelst eines Stabes. 

5. Die Formeln: ,,Dein Stengel vermische sich mit dem Stengel, 
dein Absatz mit dem Absatze; der Duft fOrdere deinen Wunsch. 
Zur Berauschung dient der bestandige Saft, Hausgenosse bist du; hell 
ist dein Schoppen” \ spricht der Opferveranstalter uber dem Somaaus. 

1 TS. 1. 2. 6. a. 

6. Es ist (in dem Brahmana) gesagt worden 1 (und das daselbst 
Gesagt ist casu quo in diesem Zusainmenhang zu beaeh(en) : ,,Wem 
er wtinscht, dass er viehlos sein moge, ttir den messe er den Soma 
auf der kahlen Seite des Slierfelles ’ aus; das Kakle ist ja Vieh- 
losigkeit; er wird viehlos. Wem er wtinscht, dass er Vieh besitzen 
moge, fur den auf der haarigen Seite; dies ist ja die Erscheinungs- 
form des Viehes; durch diese Erscheinungsform halt er das Vieh 
an sich; er wird ein Viehbesitzer.” 

1 TS. VI. 1. 9. 2-3. * Vgl. X. 20. 13. 

7. Ein doppelt oder dreifach zusammengelegtes leinenes Kleid 
legt er mit den Fransen nach Ost oder Nord, so dass die Fransen 
oben gekehrt sind, auf das Stierfell l . 

1 Beruht mit geringer Abweichung und Zutat auf SBr. III. 3. 2. 9. — 
Zur spateren Verwendung des Felles vgl. XII. 2. 14. 

8 — 10. Uber diesem Kleide misst er, Gold (d. h. wohl einen 
goldnen Ring) an der Hand tragend den Soma aus, indem er die 
Somastengel vermittelst des Daumens und des kleinen Fingers, 
dieselben nicht biegend, packt, mit dem in Aticcliandasmetrum ver- 
fassten Verse: „An diesen Gott Savitr in den zwei Behaltern, den 
einsichtsvollen, von wirksamem Anlrieb, den Schatze verleihenden, 
rich te ich mein Gebet, an diesen Lieben, dessen Schimmer, (dessen) 
Glanz in seinem Antrieb aufwSrts geleuchtet hat. Der goldhandige 
Weise hat den Himmel mit seiner Gestalt gemessen” In derselben 
Weise misst er mit jedem Finger, indem er jedesmal den vorher 
gebrauchten Finger fahren lAsst und zu jedem Finger den Daumen 
hinzunimmt 3 . 

1 Dies beruht wohl auf dem Wortlaut des begleitenden Verses („der 
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goldhandige”). 2 TS. I. 2. 6. b. 3 Die Handlungen dieser und der 
folgenden Sutras beruhen im ailgemeinen auf TS. VI. L 9. 4—5: „Mit dem 
Aticchandasverse misst er; der Aticchandasvers ist alien Metra gleich; er 
misst ihn mit alien Metra. Der Aticchandasvers ist das Oberste der Metra; 
durch das Abmessen mit dem Aticchandasverse macht er ihn (nl. den Opfer- 
veranstalter) zum Obersten unter Seinesgleichen. Er misst mit je einem Finger, 
(den bei der vorherigen Messung gebrauchten Finger) jedesmal fahrend lassend ; 
dadurch misst er ihn jedesmal mit einem Finger von unverbrauchter Kraft; 
dadurch sind die Finger von verschiedener Kraft. Zu jedem Finger nimmt 
er den Daumen hinzu; daher ist dieser gleichstark wie die anderen Finger 
(zusammen), deshalb bewegt sich dieser alien Fingern entlang. Wenn er mit 
alien Fingern zusammen messen wurde, so wtirden die Finger (seiner Kinder 
bei der Geburt) mit einander verbunden zu Tage kommen; dadurch, dass er 
mit je einem Finger, jedesmal fahren lassend, misst, dadurch kommen sie 
getrennt zu Tage”. Nur die Bestimmung, dass die Finger nicht gebogenwer- 
den diirfen, entstammt einem fremden Brahmana, nl. Kath. XXIV. 5: 94, 9: 
„Er biege die Finger nicht: wenn er sie boge, so wurde er eine Schlinge 
darselben; die Schlinge gehbrt dem Varuna; er wiirde von Varuna ergriffen 
werden”, 

11. Mit dem Finger, mit weichem er zum ersten Male gemessen 
hat, messe er nicht zum funften Male 1 ; zum letzten Male aber messe 
er mit diesem \ 

1 Zum funften Griffe verwendet er also z, B. Daumen und Mittelfinger, 
urn zu vermeiden, dass er zweimal hintereinander denselben (kleinen) Finger 
gebraucht. 

12. Funfmal misst er mit der Formel ab, funfmal schweigend l . 

1 TS. VI. 1. 9. 6 : „Das macht zusammen zehn ; zehnsilbig ist die Virai 

(das Metrum); die Viraj ist Speise; durch die Virai (die Zehnzahl) behalt er 
Speise. Durch das Messen mit der Formel belidlt er die (schon) entstandene 
(Speise) (d.h. den schon reifen Reis), durch das Messen ohne Formel, die (Speise), 
welche (noch) entstehen wird”. 

13. hi dieser Weise 1 zweimal*, dreimal, oder eine unbegrenzte 
Anzahl Male*. 

1 Wie Sutra 8-11 angegeben. * So MS. III. 7. 4: 80. 6 (weil es 

zwei eigentliche Somakelterungen gibt) und Kath. XXIV. 5: 94. 10. s So 
Kath. 1. c. Z. 12. 

14. Nachdem er mit der Formel : ,,Den Nachkommen dich” 1 die 
iibrig gebliebenen Stengel zusammengerafft, die so vollstandig ge- 
satnmelten Somastengel in dem leinenen Gewande zusammengefaltet, 
mit der Formel: „Dem Ansliauch dich” 1 vermittelst einer doppelt- 
gelegten Hauptbinde zusanimengeschniirt hat und dann wieder mit 
der Formel: ,,Uem Durchhaueb dich” 1 , das zusamineiigeschnttrte 
Kieid ein wenig aufgelockert hat, blickt er auf den Soma hin 5 mit 
der Formel: „Atme du mit deinen Nachkommen ; deine Nachkom- 
men sollen mit dir atmen” '. 

1 TS. I. 2. 6.c. s TS. VI. 1. 9. 6-7: „Wenn die Somastengel nur 
so viele wkren, wie er abmisst, so wurde der Soma nur fur den Opferver- 
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anstalter da sein, nicht auch fur die im Sadas Befindlichen. Mit derFormei: 
„Den Nachkommen dich” rafft er (die noch nicht abgemessene Quantitat) 
hinzu, so beteiligt er auch die im Sadas Befindlichen (daran); mit einem 
Gewande schnurt er (sie) ein : das Gewand fasst alle Gottheiten in sich ; 
durch samtliche Gottheiten macht er den Soma gedeihen” u. s. w. — Das 
Umwickeln mit der Kopfbinde ist wohl dem §Br. (III. 3. 2. 18) entnommen. 

15. Der Opferveranstalter bring! stehend dem Soma seine Yerehrung 
dar 1 mit den Formeln: (1) ,,Du sollst mir dem Soma ansagen : 
„dieser ist dein Gayatrlteil”. (2) Du sollst mir dem Soma ansagen : 
„dieser ist dein Tristubhleil”. (3) Du sollst mir dem Soma ansagen : 
„dieser ist dein Jagatlteil”. (4) Du sollst mir dem Soma ansagen : 
„Komme zur Oberherrliehkeit der Chandomas” 

1 TS. III. 1. 2. 1: „Derjenige, welcher vor dem Kaufe des Soma den- 
selben zur Oberherrliehkeit hinfuhrt, kommt zur Oberherrschaft iiber die 
Seinigen. Die Metra nun sind es, die des Soma Oberherrliehkeit sind” ; 
vgl. auch $Br. III. 3. 2. 6. 8 TS. 1. c. Die Chandomatage sind der 7. 8. 

und 9. Tag des (im Dvadasaha enthaltenen) Dasaratra (den I. und 10. beson- 
ders gerechnet). Hier sind die verschiedenen Metra dieser Tage gemeint. 

X. 25. 

1. Nadidem der Adhvaryu seine Yerehrung der Sonne dargebracht 
hat mit den Formeln : „0 Gott Stlrya, wir werden den Soma kaufen; 
den ktindigen wir dir an, den kiindige du den s&mtlichen Gbttern 
an; bringe die Zeiten in Ordnung, bring© die Dak§inas in Ordnung, 
je nach der Zeit, je nach der Gottheit” \ tiberreicht er dem Soma- 
verkaufer den Soma und feilscht in der folgenden Weise um den 
Soma. 

1 Aus Kath. (in Ap. ist statt devebhyah kratun : devebhya rtun zu lesen, 
mit dem Leidener Prayoga, mit Hir. und dem Kath.). 

2, 3. ,,Somaverk&ufer, hast du Soma zu verkaufen ?” fragt der 

Adhvaryu. antwortet der andere \ 

1 Aus §Br. III. 3. 3. 1. (In Ap. ist soma 8 zu lesen). 

4. Nachdem der Adhvaryu gesagt hat: „Den Soma kaufe ich dir 
ab, den strotzenden, saftvollen, kraftvollen, den Arigriffe besiegenden” 1 
sagt er zum Verkaufer : „Um das Seehszehntel * (der Kuh) will ieh 
(ihn) dir abkaufen” *. 

1 TS. I. 2. 7. a a . 2 kala nach den Kommentatoren : der untere Teil 
des Unterbeins (= Vm) ; vgl. iibrigens Bern. 2 zu Sutra 9. s TS. VI. 1. 10. 1. 

5. Nach jedem Gebot des Adhvaryu, bis der Kauf abgesehlossen 
ist, antwortet der Somaverk&ufer ; ,,Mehr als dies ist der Konig 
Soma wert” \ 

1 Aus $Br. III. 3. 3. 1 fgg. 

6 . „Um das Zwolftel 1 will ich ihn dir abkaufen” 3 sagt der 
Adhvaryu das zweite Mai. „Um das Achtel 3 will ich ihn dir 
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abkaufen” 4 das dritte Mai. „Om das Viertel 6 will ich ihn dir 
abkaufen” 2 das viertes Mai. 

1 kusthci nach den Komm.: der untere Teil der Kala. 2 Aus MS. 

III. 7. 7 : 14. 84. ;i sap ha: der Huf=Vs. 4 Aus TS. VI. 1. 10. 1. 

5 Eigentlich „um den Fuss” (= Vi). 

7, 8. Das wiederholt sich dreimal, oder das Feilsehen am jeden 
Unterteil tindet je dreimal hinter einander statt \ 

1 Also entweder das Aufgebot des Adhvaryu um Via, Via, Vh, l U mit der 
Antwort des Verkaufers find'et dreimal statt, oder es wird erst dreimal um 
das Vi«, dann dreimal um das Via u. s. w. gefeilscht. Das dreimalige Feilsehen 
nur bei Ap. 

9. „Um die ganze Kuh will ich ihn dir abkaufen” 1 sagt der 
Adhvaryu zuletzt (mid dann erfolgt keine Brwiderung vonseiten 
des Verkaufers) 3 . 

1 TS. VI. 1. 10. 1. 2 Zu Sutra 4—9 vgl. TS. VI. 1. c. : „Wenn er 

um den Soma feilschte, indem er bloss sagte: „Um das Sechszehntel, um 
das Viertel will ich ihn dir abkaufen”, so wiirde er den Soma nicht eine 
(ganze) Kuh wert schatzen, er wurde den Opferveranstalter und den Adhvaryu 
(ebenfalls) nicht eine Kuh wert schatzen, die Grosse (d. h. den Wert) der Kuh 
jedoch wurde er nicht herabsetzen. „Um die (ganze) Kuh will ich ihn dir 
abkaufen” so soil er sagefi. So schatzt er den Soma die ganze Kuh wert, er 
schatzt den Opferveranstalter und den Adhvaryu die ganze Kuh wert und 
setzt den Wert der Kuh nicht herab.” 

10. Oder aber er sage nicht : ,,Um die Kuh will ich ihn dir 
abkaufen’ \ sondern zeigt auf dieselbe mit denWorten: „Diese bier” 
und flustert dann : „Diese hat einen Rumpf, hat Schonheit, hat 
Nachkommen, hat Milch, hat Genossenschaft.” \ 

1 So ist das Verfaliren der Kathas (Kath. XXIV. 6: 95. 9): >,Er feilsche 
nicht (bei der Kuh) um Sechszehntel : wenn er um Sechszehntel feilscht, so 
setzt er die Kraft (den Wert) des Konigs Soma herab, er kiindet dem Opfer- 
veranstalter Mangel an und er wird von Hunger gequalt sein. Er soli (bloss) 
sagen: „Diese hier; diese hat einen Rumpf, hat SchOnheit, hat Nachkommen, 
hat Milch”. Nach dem Kath. findet also auch nicht das Feilsehen um die 
1 /l6, Vl2 U. S. w. statt. 

11. Er kauft ihn, nachdem er die Forinel: „Den Hellen kaufe 
ich um das Helle, den Schimmernden um das Schimmernde, den 
Unsterblichen um das Unsterbliche (Unvergangliche), samyat te goh" 1 
gefliistert hat, um das Gold. 

1 TS. I. 2. 7. a b ; samyat te goh ist ebenso unbegreiflich wie sakma 
yat te goh (MS. K.) und sagme te goh (VS). 

12. Nachdem er die Forinel: ,,Der Korper der Hitze hist du, die 
Farbe des Prajapati; von dir, die du tausenderlei Gedeihen besitzeat, 
kaufe ich (ihn) um das niedrigste Tier; bei tins sei deine 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B 12 
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Genossenschaft, bei mir sollen deine Reichtiimer sicb befestigen” 1 
gefltistert hat, kauft er den Soma um die Ziege. 

1 TS. I. 2. 7. c, d. Der Sinn des Spruches ist sehr undeutlich. 

13. Er kauft, ihn um jeden der ubrigen (im Brahmana- aufge- 
zahlten Gegenstande) l . 

1 Zu Sutra 11 — 13 vgl. das Brahmana (TS. VI. 1. 10. 1 — 2): „Er kauft 
ihn um eine Ziege (als 2., die Kuh war der erste Preis); dadurch kauft er 
ihn (d. h. den Soma) feurig (da die Ziege ein Jiitziges Tier ist). Er kauft ihn 
um Gold (3); dadurch kauft er ihn hellleuchtend. Er kauft ihn um eine 
milchende Kuh (mit deren Kalb; 4, 5); dadurch kauft er ihn mit Milch 
vermischt. Er kauft ihn um einen Stier (6); dadurch kauft er ihn mit 
Indra (d. h. mit m&nnlicher Kraft) versehen. Er kauft ihn um einen Zugoch sen 
(7); dadurch kauft er, weil der Zugochse ein Zugtier ist, durch das 
Zugtier die (die Opfergaben den GOttern) zufuhrende (Kraft) des Opfers. Er 
kauft ihn um ein Paar (Kalber, eines von mannlichem, eines von weiblichem 
Geschlecht, 8, 9) : um ein Paar (Kinderpaar) zu erhalten. Er kauft ihn um ein 
Kleid (10); alle Gottheiten enthaltend ist das Kleid; fur alle Gottheiten 
kauft er ihn. Das macht zusammen zehn; zehnsilbig ist die Viraj; die Viraj ist 
Nahrung; so erhalt er durch die Viraj die Nahrung.” Vgl. X. 26. 1 fgg. 
Zum Ritual des Raudh. und des Weissen Yajus vgl. C.H. § 33. 

14. Wenn er ihn um einen Stier kaufte, so wiirde er ihn um 
Prajapati kaufen; statt dessen soil es ein unversehnittenes m&nn* 
liches Kalb sein \ 

1 Beruht auf Kadi. (XXIV 2: 91. 10 und vgl. MS. III. 7.7 :85.9): „Um 
einen Stier kauft er ihn ; er kauft ihn dadurch mit Indra (mannl. Kraft) vereint. 
Da sagt man aber: „Um Prajapati kauft ihn derjenige, welcher ihn um 
einen Stier kauft”. Er kaufe ihn um ein beliebiges unversehnittenes, jedoch 
noch nicht zeugungsfahiges mannliches Kalb; dadurch kauft er den Soma 
kraftig, ohne dass er ihn um Prajapati erkauft.” Danach ist die Stelle aus 
der MS, so herzustellen : ydd rsabhena krlniyat, prajapatina vikrinJta , 
vatsatarena sandena krayyah ; sendram aha („einerseits”) krlnati , na praja- 
patina vtkriniie. 

15. Der Ausdruck (im Brahmana): ,,Um zwei Paare^ 1 besagt : 
,,Utn ein mannliches und ein weibliches Kalb’'. 

1 TS. VI. 1. 10. 2, vgl. Bern, zu Sutra 13. Derselbe auffallende Dual 
auch MS. (mithunabhyam gobhyam) das Kath. jedoch hat: vatsatarena ca 
vatsatarya ca krlnati mithunam evasyavarunddhe (so ist XXIV. 2 : 91. 8 
der Text zu verbessern). 

16. Nachdeii) er um diese beiden zusammen den Soma gekauft 
bat *, bringt er dnreli den Kauf um das Kleid die Sache zum 
Abschluss. 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 13. Er sagt also nicht: „Um das mannliche Kalb 
kaufe ich ihn,” „um das weibliche Kalb kaufe ich ihn” sondern in einem: 
„um das Paar kaufe ich ihn.” 
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X. 26. 

1. Una die zehn Kaufgegenstande 1 wird gekauft bei einem Soma- 
opfer, bei welchem Imndert und zwblf Ktihe als Opferlohn gegeben 
werden . 

1 Die im Brahmana (Bern, zu X. 25. 13) aufgezfihlten. 

2. Oder um naehr als zehn. 

3. Oder, nach einigen l , um vier: die Kuh, das Gold, das Kleid, 
die Ziege. 

1 Die Kausltakins, vgl. Kaus. br. VII. 10, „weil das Paar nur bis vier 
reicht” (acaturam) ; dies deutet auf die allbekannte Erorterung fiber die 
Bildung des Femininum, welche nur bei den Zahlen 1 — 4 stattfindet (§Br. 
I. 5. 4. 6 fgg.). 

4. Um eine Kuh, bei einem Somaopfer, wo einundzwanzig Ktihe 
als Opferlohn verschenkt werden; um drei, bei einem Opfer, wo 
sechzig; um eine unbegrenzte Anzahl, bei einem Opfer, wo eine 
unbegrenzte Anzahl verschenkt wird. 

5. Um vierundzwanzig bei einem Opfer, wo tausend Ktihe oder 
die ganze Habe als Opferlohn verschenkt wird. 

6. Oder um dreissig, bei einem Opfer, wo tausend Ktihe ver- 
schenkt werden. 

7. Die Zahl dreissig besteht in diesem Falle aus siebenundzwanzig 
Ktihen, Gold, Ziege und Kleid. 

8. 0. Um hundert beim Vajapeya, um zweihundert beim Rajasnya, 
um tausend beim Asvamedha l . 

1 Fur die in Sutra 1 — 9 gegebenen Vorschriften liegt keine altere Quelle 
vor. Sie werden nur von Ap. gegeben. 

10. Mit der Formel: „Bei uns das Gold” 1 nimmt er dem Soma- 
verkaufer das Gold ab. 

1 TS. I. 2. 7. b. 2 Welches er ihm nach X. 25. 11 uberreicht hatte. 
Obrigens vgl. TS. VI. 1. 10. 3—4: „Das Gold, um welches (einst) die Getter 
den Soma gekauft hatten, nahmen sie mit Gewalt wieder zurfick, erwagend: 
„Wer wird um Glanz sich etwas kaufen ?” Das Gold, um welches er den 
Soma gekauft, nehme er mit Gewalt zurfick ; er bringt den Glanz in sichselbst.” 

11. Mit der Formel : ,,Bei uns sei das Licht” 1 uberreicht er dem 
Opferveranstalter ein Btischel von weisser Wolle; daraus verfertigt 
dieser (spater), wenn die Zeit daftir gekommen ist 5 , den Nabel 
(d. h. die nabelahnliche Vertiefung) des BT’ansenreinigers” ’. 

1 TS. I. 2. 7. e« ; vgl. Bern. 3 zu Sutra 14. 2 Vgl. XII. 13. 1. 

12. Die Seihe 1 ist aus weisser Wolle in seinem (d. h. des Opfer- 
veranstalters) Uause gewebt 5 . 

1 Zu deren Verwendung vgl. XII. 12. 12. ! Die Vorschrift zum 
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Teil aus Kath. XXVII. 2: 139. 20 (balaksl), zum Teil aus MS. IV. 5. 7: 74. 
13 ( amotam ), Kath.: „Der asurische Svarbhanu traf die Sonne mit Finsternis, 
sodass sie nicht mehr leuchtete. Die Gdtter entfernten die Finsternis von der 
Sonne; das beim ersten Male von ihr Entfernte wurde zum schwarzen Schafe; 
das beim zweiten Male Entfernte zum rotlichen Schafe; das beim dritten 
Male Entfernte zum weissen. Darum macht man da von den Reiniger.” 

13. Wen er hasst, fur den verfertige er zwei 1 Reiniger, den 
einen aus. schwarzer, den anderen aus roter Wolle 3 . 

1 Vgl. XII. 14. 11. 2 Dies beruht anscheinend auf den in der 

vorherg. Bern, zitierten Stellen aus MS. und Kath. 

14. Nachdem der Adhvaryu ein Biischel von schwarzer Wolle 
mit Wasser befenchtet hat, wirft er es, nachdem er es mit der 
Formel: „Hier verknupfe ich den Hals der beissenden Schlangen” 1 
zusammengesehnurt (zusammengeballt) hat, dem Somaverkaufer mit 
der Formel: „Beim Somaverkaufer sei die Finsternis’' 2 (an die 
Stirne) J . 

1 TS. VI. 1. 10. 4. 2 TS. I. 2. 7. ek 8 Das Ganze (ausge- 

nommen die Befeuchtung, die ich in keinem alteren Texte erwahnt finde) 
beruht auf TS, VI. 1. c.: „Durch die Formel: „Bei uns (sei) das Licht, beim 
Somaverkaufer die Finsternis”, stellt er das Licht in den Opferveranstalter, 
aber trifft den Somaverkaufer mit Finsternis. Wenn er ihn trafe, ohne die 
Wolle zusammengeballt zu haben, so wiirden die Schlangen (den Opfer- 
veranstalter) dies Jahr beissen ; er spricht die Formel: „Hier verknupfe ich” 
u. s, w. ; so werden (ihn) die Schlangen nicht beissen und er trifft den Soma- 
verkaufer mit Finsternis.” 

15. Nachdem er mit der Formel: ,,Svana, Bhr&ja, Angkari, 
Bambh&ri, Hasta, Suhasta, Kr^anu, hier habt ihr die zum Soma- 
kauf dienenden (Gegenstande?); behtitet sie; sie sollen euch nicht 
im Stiche lassen” 1 die zum Somakauf dienenden Gegenstande 
uberwiesen hat 2 , nimmt er dem Somaverkaufer den Soma ab mit 
der Formel: ,,Der aus sich selbst Geborene bist du, der aus sich 
selbst Seiende bist du, fur dieses Werk geboren; durch die heilige 
Ordnung* ergreife ich dieh, durch die heilige Ordnung beschutze 
mich” *. 

1 TS. I. 2. 7. h. 2 Dazu TS. VI. L 10. 4: „Er sagt: „Svana, 
Bhraja” u. s. w. Diese waren die (Gandharven), die in jenem Raume den 
Soma behiiteten; von diesen hatten sie (nl. die Metra) ihn geraubt. Wenn er 
diesen (Gandharven) die zum Somakauf dienenden (Gegenstande) nicht 
iiberwiese, so wtirde von ihm der Soma nicht gekauft sein, und jene wiirden 
in jenem Raume seinen Soma nicht behiiten.” 8 Die Formel aus MS. 

I. 3. 6: IS. 1 (mit leichter Anderung ; Hir. hat ganz wie MS.). Vgl. dazu 
die nicht ganz deutliche Erorterung (MS. III. 7.8: 85. 13): „ Der Soma befand 
sich (einstmals) in jenem Raume (d. h. im Himmel). Da schickten die Gotter 
die GayatrT ab mit dem Befehl : „Hole jenen Soma herbei”. Sie beobachtete 
das (schon) begonnene Opfer und bedachte: „Wenn ich (einen Teil) des 
Opfers iiberg6he (ausschliesse), so werde ich mich selber ausschliessen” 
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Da verkiindigte der Soma ihr diesen ,,lebendigen” (d. h. aus noch nicht 
zerkeltertem Sofria bereiteten) Schoppen mit der Formel: ,,Der aus sich 
selbst Geborene bist du” u. s. w. Dies ist der „lebendige” Schoppen des 
Soma. Indem er jene Formel spricht, schOpft er den „lebendigen” Schoppen. 
Wer, Adhvaryu seiend, dieses weiss, der kommt nicht zu Schaden.” 

16. Wemi der Soinaverkaufer Schwierigkeiten macht (d. h. sich 
beklagt oder sich straubt), so nehme er ihn mit Gewalt x . 

1 Aus Kath. XXIV. 6 : 96. 9, wo ganz gleichlautend mit Ap. zu lesen 
ist: yadi krcchayetapaiva haretaibhyo u. s. w. 

X. 27. 

17, 1. Zu diesem Zeitpunkte enthiillt sich der Opferveranstalter 
das Haupt 1 mit dem Verse: ,,Die Vbgel, die Falken . . . (u. s. w. wie 
VI. 22)'... gefesselt sind” 2 . 

1 Vgl. X. 9. 10. * Der Vers wird gewahlt wegen des Ausdrucks : 

apa . . . urnuhi. 

2. Und er uberreicht 1 dem Maitravaruha den Stab des Geweihten 5 
mit der Formel: „Auf Anweisung (pntsisd) der beiden Anweiser 
(prasastr), Mitra und Varmia, uberreiche ich dich; mochte ich nicht 
krnrnm, nicht zerbrechlich werdeiF' 3 . 

1 Vgl. XI. 18. 6. 3 Vgl. X. 10. 4. 3 Die Formel stimmt am 

meisten mit der von Asv. (III. 1. 16 — 17) iiberlieferten iiberein. Die Handtung 
beruht auf TS. VI. 1. 4.2: „Nachdem der Soma gekauft worden ist, uberreicht 
er dem Maitravaruna den Stab. Es ist ja der Maitravaruna, der spater (ich 
vermute parastad statt purasiad) das Wort (der Stab enthalt ja das Wort, 
vgl. Bern. 2 zu X. 10. 4) den Opferpriestern erteilt (indem er sie anredet 
mit: hotar yaja , potai' yaja 5 nestar ycija, vgl. MS. III. 6. 8: 71. 3, wahrend 
vorher diese Aufforderung vom Adhvaryu geaussert wird, vgl. z. B. G.H. § 
146. d (Ap. XII. 23. 16 fgg.) mit § 188. a, S. 286); diese Stimme befestigen 
die Opferpriester in dem Opferveranstalter”. 

3. Nachdem der Opferveranstalter mit der Formel : „Wie ein 
Freund komme zu uns, gute Frennde gebend n 1 den Soma ergriffen 
hat und denselben mit der Formel: ,,Dringe ein in des Indra 
rechten Schenkel, willig in den willigen, sail ft in den sanften” 5 sich 
auf den rechten Schenkel gelegt hat \ druckt er ihn mit den beiden 
Handen bestandig nieder 8 . 

i TS. I. 2. 7. f. 2 h c. g. Die erste Formel wird dem Brahmana 

nach (TS. VI. 1. 11. 1) deshalb verwendet, weil der gekaufte Soma, wenn 
zusammengeschnurt, dem Varuna geweiht ist; die Formel dient zur Beschwich* 
tigung ; MS.: „Der Soma wiirde zum Varuna werden und so in ihn eindringen 
(d. h. ihm Wassersucht bringen). Durch diese Formel macht er ihn aberzum 
Mitra (Freund) und besanftigt ihn”. 3 Die Handlung ist im Brahmana 

nicht naher angedeutet, der WBrtlaut entstammt der MS. (III. 7. 8. 86. 3,4). 
nyagrhnlta . . . ura asadayate . 
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4. Zu diesem Zeitpunkte erfolgen nack der Uberlieferung einiger 
die Verehrung der Sonne \ das Uberreichen des Slabes 5 , und das 
Uberweisen der zum Somakauf gedient habenden Gegenstande \ 

1 Vgl. X. 22. 8. » Vgl. X. 27. 2. 8 Vgl. X. 26. 15. - Wer 

die eke sind, ist nicht mit Bestimmtheit zu sagen. Es ist auffallend, dass in 
TS. I. 2. 7 die Reihenfolge der Sprtiche g- und h eine andere ist als in 
TS. VI. 1. 10 und 11. Jedenfalls schalten die Vajasaneyins (&Br. III. 3. 3. 11) 
und die Kathas (Kath. XXIV. 6 : 96, 5) das somakrayananudesanatn nach 
dem urav asadanant ein. 

5. Nachdem der Adhvaryu mit der Formel : „Rudra soli auf dem 
Wege des ' Mitra dieh zuruckfiihren ; du, dem dir der Soma ein 
Freund ist, kehre gliicklich zuriick mit Reich turn” 1 die Soma- 
kaufkuh sich nach rechts hat herumwenden lassen, kauft er die- 
selbe um eine andere Kuh los und schickt (die Somakuh) in den 
Kuhstall des Opferveranstalters. 

1 TS. I. 2. 4. n, o. Die Verwendung dieser Formeln im Brahmana 
(TS. VI. 1. 7. 7 — 8) ist nicht die ihnen hier von Ap. angewiesene. 

6 — 8. Wenn der Somaverkaufer sich mit Worten widersetzt, so 
vertreibe man ihn, mit einem getiipfelten Riemenstiick ihn durch- 
hauend. Einige wollen, dass man ihn mit Kniitteln schl&gt. Nach . 
der Uberlieferung einiger findet dieses Schlagen in jedem Falle 
statt (ob der Somaverkaufer sich widersetzt oder nicht) \ 

1 Von all diesem ist in den alteren Quellen bis jetzt nichts angetroffen. 
Statt apaksayam (zu apaksayayati ?) hat Hir. ava (oder apa-) ksamatn. 

9. Nachdem sich der Opferveranstalter mit der Formel : „Mit 
langem Leben, mit tiichtigem Leben, mit dem Safte der Krauter, 
mit dem Ungestiim des Parjanya habe ich mich erhoben hinter den 
Unsterblichen her” indem er den Soma noch immer bei sich 
behttlt, erhoben hat 1 , begibt er sich mit der Formel: ,,Den breiten 
Luftraum gehe entlang” * zum Karren hin \ 

1 TS. I. 2. 8. a. 8 Die Handlung (nicht im Brahmana) nach &Br. 

III. 3. 3. 14 und 15. 8 TS. 1. c. b. 

10 . Nachdem der Adhvaryu mit der Formel: ,,Der Aditi Sitz 
bist du” 1 das schwarze Antilopenfell mit dem Nackenteile nach Ost 
und der haarigen Seite nach oben in dem inneren Raume des 
Karrens * ausgebreitet hat, legt er den Soma auf das Fell mit der 
Formel: „Setze dich auf den Sitz der Aditi”’ und mit dem Verse: 
„Es stiitzte der Stier den Himmel (und) den Luftraum, er durch- 
mass die Breite der Erde, der Allherrscher, er setzte sich iiber alien 
den Geschbpfen: dies alles sind des Varuna Gesetze” *. Dann wickelt 
er den Soma in ein (zweites) Gewand mit dem Verse: ,,Uber den 
Waldern hat Varuna den Luftraum gespannt, die Schnelligkeit hat 
er in die Rosse, die Milch in die Kiihe gestellt, in die Herzen den 
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Willen, in die Dorfer das Feuer, in den Himmel die Sonne, den 
Soma auf den Berg” 6 . Endlich bindet er vorne 8 (am Karren) mit 
dem an Surya gerichteten Verse: ,,Hinauf fuhren die Lichter- 
scheinungen diesen Gott Jaiavedas*. die Sonne, damit das All 
erbliekt werde” 7 ein (zweites) schwarzes Anlilopenfell mit dem 
Naekenteile nach oben und der Fleischseite nach aussen. 

1 TS. I. 2. 8. c. 2 Nach &Br. Ill 3. 4. 1 {ntde). 3 TS. 1. c. d. 
1 TS. 1. c. e.; dazu TS. VI. 1. 11. 2: ,,Indem er den Soma, der dem Varuna 
gehOrt, dem Mitra zugeeignet hat (vgl. Bern. 2 zu X. 27. 3), macht er ihn 
unvollkommen. Er legt ihn hin mit einem an Varuna gerichteten Verse; so 
macht er ihn durch seine eigne Gottheit vollkommen,” 5 TS. I. 2. 8. f. 

,, Vorne” ( purastat ) entstammt dem Kath. XXIV. 6: 96.20. Mit diesem Felle 
wird die vordere Offnung des Karrens zugedeckt; unrichtig G. H. § 35. Die 
Handlung mit dem an Surya gerichteten Verse bezweckt die Vertreibung der 
Unholde. 7 TS. I. 2. 8. g. 


X. 28 . 

1. Nachdem er in der Weise, wie dies beim Voll- und Neuinonds- 
opfer besehrieben ist 1 , die beiden Dhurs beriihrt hat 1 ; mit der 
Formel: ,,Varunaartig bist dii” 3 den Karren (dessen Vorderteil ja 
auf dem Boden ruhte) emporgehoben hat ; denselben mit der Formel : 
„ Varuna soli dich aufrichten” * gestiitzt hat (indem er ein Sttitzholz 
miter den Jochteil anbringt, sodass nun der Karren horizontal ge- 
stellt wird); mit den Formeln : ,,Des Varuna Pfeiler bist du. Des 
Varuna Durchlass am Pfeiler bist du” 8 den Zapfen in das rechte 
Loch des Joches befestigt hat, fulirt er die beiden Zugocbsen herbei 4 
mit der Formel : ,,Ihr beiden Stiere, kommt heran, jochtragend, 
tranenlos, die Manner niclit totend, das heilige Wort in Gang 
bringend” 5 . Darin zieht er mit der Formel: ,,Varunaartig bistdu” 1 
den Strick des Joches herum (sodass das Zugtier am Joche befestigt 
wird) und wirft ihm den Ztigel nm (die Horner) mit der Formel: 
,,Zuruckgeworfen ist Vanina's Schlinge” 6 . 

1 Also wie I. 17. 6; die Handlung mit dem Spruche wohl nach MS. 
Oder Kath. 2 Aus MS. oder Kath. 3 TS. I. 2. 8. i, k. * SBr. 

III. 3. 4. 11 ( avajati ). # 5 TS. L 2. 8. h. i. c. L 

2. In derselben Weise spannt er den linker) Zugocbsen an. 

3. Der Subrahmanya, zwei griine (d. h. belaubte) Zweige, entweder 
von der Butea frondosa (Palana) oder Prosopis spicigera ($aml), in 
der Hand haltend, tritt zwischen die beiden Deichseln l . 

1 Wo Raum fur ihn gemacht ist, da die vorderen Bretter ausgehoben 
sind, vgl. Bern. 4. zu X. 24. 2. — Nach !§Br. III. 3. 4. 8 — 9 ; wahrscheinlich ist auch 
Einfluss von Laty. I. 2. 7 anzunehmen, wo SamT- oder Palasazweig em- 
pfohlen wird. 
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4. Indent der Adhvaryu den Karren (an der Hinterseite) anfasst, 
erl&sst er den Befehl: „Zum Vorwartsfahren des gekauften Konigs 
Soma sage die Vex'se her; Subrahmanya, rufe die Subrahmanya” '. 

1 Der erste Teil des Sampraisa mit geringer Erweiterung aus Ait. br. 
I. 13. 1, der zweite findet sich von alteren Texten nur im Gop. br. ; die 
Anrufung der Subrahmanya zu diesem Zeitpunkte nach Ait. br. VI. 3. 1, vgl. 
Laty. I. 2. 17. Zu den anderen Anrufungen vgl. Bern. 2 zu XI. 20. 3. — Zum 
Anuvacana des Hotr vergl. C.H. § 37. 

5. Jedesmal wenn die Subrahmanya angerufen wird, fliistert der 
Opferveranstalter, den Subrahmanya von hinten anfassend, die 
Pormeln : ,,Diese bist du, o Subrahmanya; ein Fuss von dir ist die 
Erde. Diese bist du, o Subrahmanya, ein Fuss von dir ist der 
Luftraum. Diese bist du, o Subrahmanya, ein Fuss von dir ist der 
Himmel. Diese bist du, o Subrahmanya, ein Fuss von der sind die 
Himmelsgegenden. Der Raum jenseits des Dunstkreises ist dein fiinfter 
Fuss. Milche du uns Kraft und Saft, Glut, Mut, priesterfiches 
Ansehen, Nahrung” \ 

1 Die Formel welche ganz so in TBr. III. 7. 7. 12—13 angetroffen 
wird, stimmt, abgesehen von den Schlussworten, mit Sadv. br. iiberein. 

6. So fliistert er dreimal nach jeder Anrufung der Subrah- 
manya. 


X. 29. 

7, 1. Nachdem der erste Vers 1 vom Hotr hergesagt worden ist, 
schreitet man (nl. Adhvaryu, Brahman, Hotr und Opferveranstalter) 
mit dem vom Subrahmanya fortgefahrenen Karren in ostlicher 
Richtung, whhrend der Adhvaryu den Vers fliistert: ,,Begib dich 
fort, o Herr der Erde, zu alien Satzungen hin ; mbge kein Gegner 
deiner habhaft werden, mbgen weder die Wegelagerer deiner hab- 
haft werdert noch die bosen Wolfe, mcige dich der Gandharva 
Vi^vavasu nicht angreifen” Darauf wenden sich alle hinter dem 
Karren her nach rechts herum. 

1 Nl. bhadrad abht sreyah u. s. w., Ait. br. I. 13. 2. * TS. I. 2. 9. a. 

2. Der Adhvaryu spricht iiber dem Soma die Formel : ,,Fiiege, 
zum Falken geworden, hin; in der Wohnung des Opferveranstalters 
(befindet sich) ein von den Gottern zurechtgemachter (Ort) ; du bist 
die dem Opferveranstalter Gliick verheissende” \ 

1 TS. 1. c. b. 

3. Mit dem Verse : ,,Wir haben den Weg erreicht, der zum Heile 
fiihrt, der von Schuld frei ist, auf welchem er jede Anfeindung 
vermeidet und das Gute sich erwirbt” schreiten Adhvaryu und 
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Opferveranstalter sudlich oder nordlich am Soma (uaehdem aucli 
der Karren sich umgewendet hat) vorbei. 

1 TS. I. 2. 9. c. 

4. Mit dem dem Agni und Soma zu opfernden Bocke, den er am 
rechten Ohre festhalt *, blickfc der Opferveranstalter dem Soma, 
wahrend dieser herangefahren wird, enfcgegen mit dem Verse: 
,,Verbeugung der Sehkraft des Mitra, des Varima; dem Gotte brim 
get kraftiglich diese heilige Verehrung dar. Lobet das weit- 
hinblickende, gottentsprossene Licht, den Solin des Himmels, die 
Sonne” V 

1 Die hier gegebene Vorschrift (im &Br. ist es der Pratiprasthatr, 
welcher mit dem Agmsomabocke vor dem Pragvamsa den herangefahrenen 
Soma erwartet) beruht wohl auf Kath. XXIV. 7 : 97. 12 fgg.: „Agni und Soma 
wollen dann den Opferveranstalter schnappen. Indem er mit dem Tiere 
(d. h. dem fur Agni und Soma bestimmten Bocke) dasteht, steckt er dieses 
ihnen (in den Mund)”. Zum Ausdruck karnagrhita vgl. TS. VI. 1. 7. 6 ( yat 
karnagrhlta syad vartraghnl syat). 2 TS. I. 2, 9. d. 

5, 6. Der Bock ist ein roter liornloser oder auch nicht hornloser; 
ein schwarzsckeckiger oder rotscheckiger, ein dicker, feister, bartiger L 

1 Die Eigenschaften des Bockes (nicht in TS.) zum Teil aus Kath- 
XXIV. 7 : 97. 15, MS. III. 7. 8 : 87. 14, $Br. III. 3. 4. 23. 

7. Ein vom Holze der Ficus glomerata (Udumbara) verfertigter 
Lehnstuhl, dessen Kopfstuek und Langbretter eine Eile messen, 
dessen Fusse bis zur Kobe des Nabels reiclien, und dessen Teile 
durch Munjagras an einander geflochten sind 1 : der wird von alien 
Adhvarjus 2 , wahrend der Soma herangefahren wird, vor der ostiich 
orientierten Hlitte einporgehoben \ 

1 Die Beschreibung der Asandl nach Ait. br. VIII. 5. 3 und J§Br. III. 
3. 4. 27, 28. 2 .D. h. Adhvaryu, Pratiprasthatr, Nestr, Unnetr. s Diese 

Handlung, nicht in der TS. erwahnt, nach Kath. XXIV. 7: 97.10: „Man hebt 
den Lehnstuhl empor, wie man fur einen menschlichen Fiirsten, der heran- 
genaht ist, den Lehnstuhl emporhebt”; !§Br. III. 3. 4. 26 : „Vier Personen 
ergreifen den Lehnstuhl; zwei pflegen ihn fur einen menschlichen Fiirsten 
zu ergreifen, hier wird dies aber von vieren getan, weil der Soma Herr 
iiber Alles ist.” 

8 . Man setzt die drei Feuer oder das eine (den Akavanlya) oder 
die beiden Feuer (Ahavanlya, Garhapafcya) in Flammen (indem man 
Brennholz hinzulegt) x . 

1 Die Vorschrift ist ofifenbar eine Erweiterung von MS. III. 7. 8:87.7: 
,,Zum Feuer ist tiichtig (Brennholz) beizulegen. Agni steht alien Gottheiten 
gleich; so erwartet er das herannahende Opfer mit alien Gottheiten.” 

9. Nachdem er den Karren, mit der Deichsel nach Ost oder Nord"' 
vor der bstlich orientierten Hiitte hat halt rnachen lassen, denselben 
wie fruher 1 emporgehoben und gestlitzt hat, zieht er mil den Form, ein : 


v. 
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,,Des Vanina Pfeiler bist (in. Des Varuna Durchlass am Pfeiler bist 
du” 1 den Zapfen heraus, bindet mit der Formel; „Losgekntipft ist 
die Sehlinge des Vanina” 5 die Sehlinge am Joche los und lost den 
Ziigel mit der Formel: „Gelost ist die Sehlinge des Varuna” 4 . 

1 Vgl. X. 28. 1. 2 TS. 1. 2. 9. e,f. 3 Die Formel aus MS. 

1 TS. I. 2. 9. g. 

10. In derselben Weise spannt er (eventuell spatter) 1 den linken 
Zugochsen ab. 

1 Vgl. X. 30. 14. 

X. 30. 

11, 1. Der linke Zugochs ist abgespannt Oder noch nicht abge- 
spannt \ dann lasst er das Paradigma der Gastisti sich abwickeln. 

Das eigne Brahmana des Ap. will, dass nur eines der beiden Zug- 
tiere vor der Gastisti abgespannt wird (TS. VI. 2, 1. 1) : „Wenn er die 
Gastspende schopfte, nachdem er beide Tiere abgespannt, so wiirde er die 
Kontinuitat des Opfers zerstftren; wenn, nachdem er keines von beiden 
abgespannt hatte, so wiirde es sein, alsob die Gastspende gemacht wiirde 
fiir einen (noch) nicht angekommenen (Gast). Das eine Tier ist abgespannt, 
nicht das andere, dann schopft er die Gastspende: zur Kontinuitat des 
Opfers,” So auch Kath. MS. und Ait. br. (I. 14. 1—4), wahrend das &Br. 
(III. 1. 4. 5) gegen diesen Brauch polemisiert und wiinscht, dass beide Tiere 
abgespannt seien. 

2. Das Brennholz besteht aus zweiundzwanzig Scheiten l . 

1 Die Prakrti hat einundzwanzig Stuck (I. 5. 6), beim Gastopfer jedoch 
fallen einerseits die Nachopfer fort (vgl. X. 31. 15), sodass es ein Scheit 
weniger gibt, andererseits gibt es hierbei siebzehn Samidhenlverse (vgl. X. 
31, 12 und Kath. XXIV. 8: 99. 18) den fiinfzehn der Prakrti gegen iiber. Das 
liefert zweiundzwanzig. 

3a. Der Prastara 1 besteht aus Saccharum spontaneum (Asvavala), 
die zwei Querhalme* sind von Zuckerrohr, die Umlegeholzer 3 von 
Gmelina arborea (Karsmarya) \ 

1 Vgl I. 3. 16. * 2 Vgl. II. 9. 12. 3 Vgl. I. 5. 7. 4 Zum 

Ganzen vgl. TS. VI. 2. 1. 5: ,,Das Asvavalagi*as sind die Augenwimpern des 
Prajapati (asvavala bedeutet: Rossschweif; vielleicht denkt sich der Verfasser 
des Brahmana den Prajapati als Ross); die Querhalme sind von Zuckerrohr; 
dadurch, dass der Prastara von Asvavala und die Querhalme von Zuckerrohr 
sind, sammelt er (d. h. bringt er zustande) das Auge des Prajapati. (Deutlicher 
Kath. XXIV. 8: 99. 10 fgg,: „Prajapati war (einstmals) ein Ross, so zu sagen ; 
dessen Schwanz war das Asvavalagras, dessen Vorderfiisse waren die beiden 
Querhalme. Die Gdtter gelangten in den Himmelsraum, indem sie dieses 
(Ross) anfassten.” So gelangt auch der Opferveranstalter in den Himmels- 
raum). Alle Opferspenden, welche die GOtter darbrachten, wurden von den 
Asuras zerrissen und verzehrt. Da erblickten die Gotter den Karsmarya 
und sie dachten: „Dieses ist zum heiligen Werke tauglicli ( karmanya , 
AssonanzS); vermittelst dieses kOnnte das heilige Werk zustande kommen.” 
Sie nahmen die UmlegehOlzer von Karsmaryaholz und vertrieben durch 
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dieselben die Asuras. Dass die UmlegehOlzer von Karsmarya sind, dadurch 
vertreibt er die Asuras.” 

3b, 4. Nachdem er den Wiseh verfertigt und die Feuer umstreut 
hat, unterninimt er die Handiungen, deren erste das Waschen der 
Hande ist. Die Gerate werden fertig gestellt, wie sie erforderlich 
sind \ 

1 Vgl. die Bemerkungen zu VIII. 9. 13. 

5. Zu dem Zeitpunkte, wo die Opfersubstanz (d. b. der Reis) 
ausgeschiittet wird l , schiittet er die fiir das Gastopfer bestimmte 
Opfersubstanz aus, indena er die Herrin des Hauses den Karren von 
hinten anfassen lasst 3 . 

1 Vgl. I. 17. 12 (18. 2). 2 Beruht auf TS. VI. 2. 1. 1: „Die Herrin 

des Hauses fasst den Karren (vgl. I. 17. 5. — oder den Adhvaryu, welcher 
ausschopft) von hinten an. Die Herrin des Hauses verfiigt iiber den Vorrat 
im Wagenkasten; so streut er die Opfersubstanz mit Genehmigung der 
Herrin des Hauses aus.” Der Ausdruck patnim anvarambhayitvcL nach Kath. 
XXIV. 8: 98. 13. 

6. Oder er schiittet sie aus vermitteist der Hand der Herrin 
des Hauses \ 

1 Die Hand ersetzt in diesem Falle die Agnihotrahavanl von I. 17. 10. 
Diese Vorschrift findet sich nicht in einem Brahmana. 

7. Oder aus der Hand der Herrin des Hauses 1 . In diesem Falle 
fliistere er alle Spriiche, die sonst iiber dem Karren gefliistert werden, 
iiber der Hand. 

1 Die Hand ersetzt in diesem Falle den Karren oder die PatrT (I. 18. 
7). Diese Vorschrift entstammt der MS. (III. 7. 9: 88. 5). 

8 . Er schiittet (statt mit der I. 17. 12 fiir das zugrunde liegende 
Opferparadigma geltenden Formel) die Opfersubstanz mit den fol- 
genden Formeln aus, nach jeder Formel eine Handvoll: „Du bist 
des Agni Gastopfersubstanz; dem Visnu dich.” „Du bist des Soina 
Gastopfersubstanz; dem Visnu dich.” „Du bist des Gastes Gast- 
opfersubstanz; dem Visnu dich.” ,,Dem Wohlstand verleihenden 
Agni dich; dem Visnu dich.” ,,Dem den Soma holenden Falken 
dich; dem Visnu dich” 1 . 

1 TS. I. 2. 10. a. Dazu das Brahmana (TS. VI. 2. 1. 2 fgg.): „Mit wie- 
vielen Begleitern ein Konig herankommt, fur diese alle wird das Gastmahl 
bereitet. Die Metra nun sind es, die den KOnig Soma begleiten. Durch die 
Formel : „Des Agni Gastopfergabe bist du” u. s. w. bereitet er der Gayatrl 
das Gastmahl; durch die zweite Formel der Tristubh, durch die dritte der 
JagatT, durch die vierte der Anustubh, durch die funfte wiederum der Gayatrl 
(dazu vgl. §Br. III. 4. 1. 9 — 13). Er schhpft fiinfmal; fiinfsilbig ist das Pankti- 
metrum, funfteilig das Opfer; dadurch erhklt er das Opfer”. Die Tatsache, 
dass sowohl am Anfang wie am Ende der Gayatrl die Bewirtung bereitet 
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wird, erklart sich dadurch, dass es die Gayatri war, welche den Soma vom 
Himmel herbeiholte: diese war hin- und hergegangen. 

9. Diese Formeln sind der Ersatz fur die die Gottheit anweisende 
Formei \ 

1 Sie soilen also das gewohnliche: „dem Agni” von TS. I. 1. 4. m. 
(vgl. Ap. L 17, 12) ersetzen. 

10. Bei diesen funf Formeln sprielit. er die Savitrformel aus und 
hangt denselben das: „genehm” an 1 . 

1 Sodass z. B. das erste Mai ausgeschiittet wird mit der Formei: „Auf 
Gott Savitrs Geheiss schlitte ich mit den Armen der Asvins, mit den Handen 
des Pusan, du bist des Agni Gastopfersubstanz, dem Visnu genehm dich aus/* 

11. Nicht bei den zwei letzten Formeln, riach einigen \ 

1 Altere Quelle unbekannt. 

12. Die Opfergabe ist ein anf neun Schlisselchen zu berei tender 
fur Visnu bestim inter Opferkuchen l . 

1 Vgl. TS. VI. 2. 1. 4: „Das Gastopfer ist das Haupt des Opfers; es 
besteht aus einem neunschtisseligen Opferkuchen; deshalb ist das Haupt 
(d. h. der Schadel) von neun Nathen durchzogeh.” 

13. Im weiteren Verfolg ist bei den mit der Opfersubstanz vor- 
zunelimenden Weihehandlungen bloss Visnu zu nennen \ 

1 Also z. B. : „Dem Visnu genehm besprenge ich dich,” indem die 
Formeln: „Agnis Gastopfersubstanz bist du” u. s. w. nicht verwendet werden. 

14. Nachdem er mit der Haviskrtformel die Stimme freigegeben 
hat 1 , spannt er den linken Zugochsen ab‘ J . 

1 Es wird jetzt also die Handlung der Atithyesti unterbrochen (sie wird 
fortgesetzt bis auf die L 19. 8. beschriebene Handlung), um erst spater 
(X. 31. 8) beendigt zu werden, vgl. Ait. br. I. 15. 1 : „Die Gastopfersubstanz 
wird ausgeschiittet, nachdem der Soma angekommen ist.” 2 Vgl. X. 

29. 11. 

15. Nachdem er mit der Formei: „Varunaartig bist du” 1 das 
Gewand 2 fortgenommen, und mit der Formei: ,,Varuna bist du, 
von festen Gesetzen” 1 den Konig (d. h. den Soma) ergriffen hat, 
nimmt er denselben vom Karren lierab mit der Formei: ,,Steige 
herab mit unversehrten Schwingen zu deinen Untertanen, willig 
zu den Willigen, mild zu den Milden ; o Kbnig Soma, steige du 
ganz und gar zu den Untertanen herab; die samtlichen Unter- 
tanen soilen zu dir herab steigen” 4 urid begibt sich mit der Formei : 
„Den weiten Luftraum gehe entlang” mit dem Soma in die Ostlich 
orientierte Hutte. 

1 Wiederholung von X. 28. 1 (Bern. 2). 2 Von dem im Karren 

befindlichen Soma, vgl. X. 27. 10; der Karren steht noch westlich von der 
Hiitte. 3 TS. I. 2. 10. d, vgl. X. 31. 4. 4 Diese Formei besteht aus 

drei Stticken: 1. acchidrapatrah praja upavaroha (beinahe wie Kath. II. 7: 
13. 9, Hir. bat, wie Kath,, acchiwnapairah) ; 2. usann usatih syonah syonah , 
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Einschiebsel der Sutrakaras? auch in Bhar. und Hir.; 3. soma rajan visvas 
tvam praja upavaroha visvas tvam praja upavarohantu y aus Vaj. S. VI. 26. 
a, b. (Apastamba’s visvas konnte Druckfehler sein fur visvas ). Nur die erste, 
dem Kath. entnommene Formel gehbrt in diesen Zusammenhang. 

X. 31. 

1. Der Pratiprasthatr geht, den Sessel tragend l , voran. 

1 Nach &Br. (und Baudh.) wird die Asandf von vier Personen hinein- 
getragen. 

2. Naehdem der Adhvarjm durch die ostliche Tiir in die 
ostlich orientierte Htitte bineingetreten ist mit dem Verse: ,,Welclien 
Satzungen von dir man mit Opfergabe huldigt, die alle sollen das 
Opfer rings umfassen (d. li. schufczen); den Hausstand gedeihen ' 
machend, fordernd, reicli an Mannern, die Manner nieht totend, 
tritt, o Soma, in die Wohnung ein” \ bringt er den Soma bin ter 
dem Ahavanlya herum nach Suden (tiberreicht einstweilen den Soma 
einer anderen Person) und stellt den Konigssessel siidlich vom 
Ahavanlya bin mit der Formel : ,,Du bist der ricbtige Sitz des 
Vanina” a . 

1 TS. I. 2. 10. b. Im Brahmana wird die Anwendung des Verses nicht 
angegeben, Ap. hat sie dem SBr. (III. 3. 4. 30.) entlehnt. 2 Aus Kath. 

oder VS. 

3. Auf diesen Sitz breitet er, in der Weise wie dies beim Karren 
geschehen ist l , das schwarze Antilopenfell aus und legt auf das- 
selbe den Soma bin. 

1 Vgl. X. 29. 10. Beim Hinlegen des Soma wird hier w^ohl nur die 
Formel, nicht auch der Vers (TS. I. 2. 8. e) gefliistert, vgl. T§. I. 2. 10. c. 

4. Dann spricht er iiber dem Soma die Formel aus: „ Varuna 
bist du von festen Gesetzen” \ 

1 TS. 1. 2. 10. d*. 

5. Mit den Formeln: ,,Varunaardg bist du. Heil (sei uns)vonder 
Gotter Freundschaft’; mOebten wir nicht von dem Werktatigen unter 
den Gottern getrennt werden” 1 kniipft er das Kleid, welches er 
von dem Soma weggenommen hatte\ wieder urn denselben. 

1 TS. I. 2. 10. db, e. 2 Vgl. X. 30. 15 zu Anf. 

6 . Er nahere sich 1 jedesmal dem Konige Soma (solange er ein- 
gewickelt ist) mit dem Verse: ,,Preise doch den erhabenen Varuna, 
ebre den weisen Huter des Nektars; er breite uns dreifach scliir- 
menden Schutz aus. Schutzet, o Erde und Himmel, midi in eurem 
Schosse” *. 

1 Beruht auf TS. VI. 1. 11. 6: „Mit einem an Varuna gerichteten Verse 
wartet er (dem Soma) auf. Durch die ihm eigne Gottheit wartet er ihm 
dadurch auf”, und vgl. TS. IV. 4. 8. 1 : „Varuna ist er (nl. der Soma), wenn 
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er eingewickelt 1st.** 9 RS. VIII. 42. 2 (wo „uns” statt „mich”)- TBr. II. 

5. 8. 4 weicht im letzten Pada von Ap. ab. Hir. stimmt mit Ap., Bhar. mit 
TBr. uberein. — Da im Brahmana (TS. VI) nicht weiter angedeutet ist, welcher 
Vers zu nehmen ist, stand Ap. die Wahl frei ; Baudh. verwendet einen 
anderen Vers. 

7. Dann erlasst er den Befehl: „Zwisehen dem Peuer (d. h. dem 
Ahavanlya) und dem KOnig soil! ilir nicht hingehen” l . 

1 Wohl weil Agni und Soma aufs engste verbunden gedacht werden, 
man denke an den agnlsomlya pasu und vergl. TS. VI. 2. 1. 7. Aus den 
Brahmanas kann ich diesen Befehl nicht nachweisen. 

8. Da nn unternimmt er (, die Gastisti fortsetzend, „vgl. X. 30. 14) 
die Handlungen, deren erste das Abschlagen der Hiilsen ist \ 

1 Also von I. 19. 11 ab. 

9. Das Sehmalz wird in jeden Loffel viermal geschopft \ 

1 Im Gegensatz zu II. 7. 4. Also auch in die Upabhrt wird viermal 
geschCpft, und zwar weil die Nachopfer bei der Atithyesti fortfallen, unten, 
Sutra IS (vgl. III. 5. 1). 

10. Nachdem er die znm Gastopfer bestimmte Opfersubstanz mit 
der Vierhotrformel 1 auf die Vedi hingestellt hat a , sagt er die 
Sambharaformeln her \ 

1 TA. III. 2. 2 Vgl. oben II. 11. 5. 8 Vgl. X. 3. 5, 6. Die 

Vorschrift nach TBr. II. 2. 2. 6. 

11. Nach einigen l&sst er den Opferveranstalter die Sambhara- 
formeln hersagen. 

12. Das herauszubohrende Fener und die Entzundungsverse wie 
beim Tieropfer \ 

1 Vgh VIII. 2. 13. Die Vorschrift nach TS. VI. 2. 1. 7: „Es gibt hier 
sowohl den Agni wie den Soma. Weshalb wird das Gastopfer wohl fur 
Soma aber nicht fiir Agni verrichtet? Indem er das Feuer, nachdem er es 
gebohrt hat, ins Feuer hineinstosst (vgl. VII. 13. 6), wird das Gastopfer 
(auch) fiir Agni verrichtet”. MS. III. 7, 9 : 89. 2 : „Das Gastopfer gilt dem 
Soma; das Gastopfer des Agni besteht darin, dass er zum Feuer (neues) 
Feuer bohrt”, vgl. auch &Br. III. 4. 1. 19. 

13. Ftxnf Voropfer gibt es hier 1 . 

1 Also wie im zugrunde liegenden Paradigma (II. 17). 

14. Beim vierten giesst er alle in der Upabhrt befindliche Butter 
in die Juha aus l . 

1 Ein Rest braucht nicht (wie sonst der Fall ist, vgl. II. 17. 6, III. 5. 
1) in der Upabhrt zuriickzubleiben, weil es hier keine Nachopfer gibt. 

15. Mit der Ida schliesst die Gastisti ab \ 

1 Es fallen also die Nachopfer und alles darauf Folgende (von III. 4. 
5 ab) fort. — Diese an erster Stelle TBr. I. S. 9. 3 erw&hnte Vorschrift fin det 
sich auch MS. III. 7. 9: 89. 8, Kath. XXIV. 8: 99. 22, SBr. III. 4. 1. 26, Ait. 
br. I. 17. 12, Kaus. br. VIII. 2. Kath.; „Die Gastopferspende ist das Haupt 
des Opfers (weil sie die erste Stelle einnimmt), die Upasads sind der Nacken; 
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wenn er sie (die Gastspende) zu Ende fiihrte, so wiirde er das Opfer schon 
am Anfang (eig. beim Kopfe) zu Ende fiihren und das Haupt des Opfers 
von seinem Halse trennen. Die Gastspende schliesst mil der Ida ab ; so stellt 
er das Haupt * des Opfers auf seinen Nacken.” MS. : ,.Soll es zu Ende ge~ 
fiihrt werden oder nicht?” so iiberlegt man. Wenn er es zu Ende fiihrte, so 
wiirde er das Opfer am Anfang des Opfers schon zu Ende fiihren. Das 
Gastopfer bildet die Voropfer der Upasads, das Tanunaptra die Bitte (J§am- 
yuvaka, oben III. 7. 10); deshalb ist es mit der Ida abzuschliessen. Das Gast- 
opfer bildet die Voropfer der Upasads; deshalb sind diese ohne Voropfer; 
die Upasads bilden die Nachopfer des Gastopfers; deshalb sind diese (die 
Upasads) drei an der Zahl: es gibt ja drei Nachopfer. Das Gastopfer ist das 
Haupt, die Upasads sind der Nacken und dadurch wird das (ganze) tibrige 
Opfer zusammengestellt (d. h. zu einem Ganzen gemacht).” 

16. Die Butter der DhmvS wird aufbewahrt l . 

1 Sonst ist diese Butter fiir das Samistayajus bestimmt (III. 13. 2), das 
hier aber fortfallt. Zur Verwendung derselben vgl, XI. 1. 1. 

Elftes Buch. 

Das Somaopfer, Fortsetzung. 

XI. l. 

1. a. Von der in der Dhruvil befindlichen, vom Gastopfer her 
anfbewahrten Butter 1 schneidet* er in die Juhn oder in einen 
Camasa (holzerne Schaie) die fiir Tannnaptr geweihte Butter*, in 
ftinf- oder viermaligem Abschnitt \ ab. 

1 Vgl. X. 31. 16. 2 Vgl. Bern. 1 zu II. 18. 2. 3 Dazu vgl. TS. 

VI. 2. 2. 1: „Die Getter und die Asuras waren im Streite. Die Getter waren 
einander unhold. Da sie einander den Vorrang nicht gbnnten, gingen sie, 
in ftinf Teile getrennt, aus einander: Agni mit den Vasus, Soma mit den 
Rudras, Indra mit den Maruts, Vanina mit den Adityas, Brhaspati mit den 
Allgottern. Da bedachten sie: „Indem wir einander unhold sind, unterliegen 
wir unsern Nebenbuhlern, den Asuras; da wollen wir diese unsere lieben 
Erscheinungsformen (tanu) samtlich „abschneiden” (in der Wohnung des 
Varuna in Verwahrurig niederlegen, Ait. br. I. 24. 5), und wer von uns den 
anderen zuerst betrugen wird, der soli dieser verlustig gehen.” Deshalb 
kommt von den beim Tanunaptra Beteiligten derjenige zu Schaden, welcher 
zuerst den anderen betrugt. Dass er die Tanunaptrbutter samtlich ab- 
schneidet, dadurch bezweckt er, dem Nebenbuhler zuvorzukommen.” 
4 Das viermalige Abschneiden beruht auf MS. 111.7.10:90. 17. Die Taittinyas, 
welch e fiinf Formeln verwenden (XI. 1. 1. b), kennen nur den fiinfmaligen 
Abschnitt (TS. VI. 2. 2. 2). Ferner vergl. das nachstf. Sutra mit Bern. 

1. b. Er schneidet jedes Funftel -ab mit je einer der Formeln: 
„Fur den Herbeieilenden schopfe ich dich. Fiir den Herumeilenden 
scliopfe ich dich. Fiir Tannnaptr schopfe ich dich. Fiir den Mach- 
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ligen schopfe icli dicli. Fur den Storks ten an Macht schopfe ich 
dich” L 

1 TS. L 2. 10, f. Es gibt also fiinf Formeln. Wenn er nur viermal 
abschneidet (vgl. Sutra l.a.), so steht die Wahl zwischen der 4. und 5. frei, 
nach Hir. (avaszsto vikalpartho yadi caturavattam). Nach TS. VI. 2. 2. 2 — 3 
bezweckt die erste Formel, den Hauch, die zweite, den Geist (ntanas) zu 
gewinnen; die dritte, die dem Tanunaptr geltende, wird verwendet, weil die 
Gotter die Erschemungsformen {tanu) samtlich „abgeschnitten” hatten; die 
vierte, weil sie dies unternommen hatten, urn Macht zu erreichen; die letzte, 
weil sie den starksten Teil ihrer selbst „abgeschnitten” hatten. Nach der MS. 
(III. 7. 10) gilt die erste Formel Agni mit den Vasus, die zweite Soma mit 
den Rudras, die dritte Indra mit den Maruts, die vierte Varuna mit den 
Adityas, indem er sich durch die 1. des Hauches, durch die 2. der Nach- 
kommen, durch die 3. des Opfers, durch die 4. der Ktihe sichert. 

2. Mit der Formel : „Du bist die unangetastete, nnantastbare 
Starke der Gotter, schtitzend vor Finch, die nicht durch Finch zn 
treffende 1 ' 1 beriihren 5 samtliche sechzehn Opferpriester mit dem 
Opferveranstalter die Tannnaptrbutter. 

1 TS. I. 2. 10. g. 2 Die Handlung, welcher die Formel zur Be- 
gieitung dient, wird im Brahmana (TS. VI. 2. 2) nicht naher angedeutet. Sie 
stammt aus MS. III. 7. 10 : 90. 7 (durch die Beriihrung kommt man dem 
Nebenbuhler zuvor) oder aus SBr. III. 4. 2. 13. 

3. Bloss der Opferveranstalter iiberdies mit der Formel: ,,Es soil 
der Herr der Wei hung meine Weihung gutheissen, der Herr der 
Askese meine Askese. Mochte ich schnurstracks zum Wahren kom- 
men. Versetze mich in Wohlergehen” L 

1 TS. I. 2. 10. h. 

4. Wenn der Adhvaryu wiinseht, dass einer unter ihnen zu 
Opferruhm kommen moge, so lasse er diesen zuerst, wenn er 
wiinseht, dass alle zu Opferruhm kommen mogen, so lasse er sie 
alia zugleich die Butter beriihren L 

1 Die Vorschrift ist, mit leichter Anderung unter Einfluss von TS. VI. 
5. 1. 5 der MS. (III. 7. 10: 90. 8) entnommen. 

5. Es ist (in dem Brahmana) 1 gesagt worden (und diese Aussage 
ist zu beachten): ,,Deshalb kommt von den beim Tannnaptra 
Beteiligten derjenige, der zuerst den anderen betrtigt, zu Schaden” *. 

1 TS. VI. 2. 2, 2 (vgl. Bern. 3 zu Sutra La). 2 Die Stelle wird 

hervorgehoben, da sie besagt, dass keiner von den beim Tanunaptra Betei- 
ligten den andern Schaden zuftigen soil, vgl. auch MS. III. 7. 10 : 90. 10 : 
„Diejenigen, welche es zusammen beriihrt haben, suchen auch jetzt nicht 
einander Schaden zuzuftigen. Deshalb soil der beim Tanunaptra Beteiligte 
(den andern) keinen Schaden zuzuftigen suchen. Wenn er es tate, so wiirde 
er seiner eignen Person (tanu) Schaden zufugen.” Das Tanunaptrabiindnis 
dauert bis XIII. 18. 2. Ober Agni tanunapat vgl. Macdonell, Vedic Mytho- 
logy, pag. 99 fgg. 



XL 1. 11. 


Der Agnistoma : Diksa- und Upasadtage. 


193 


6. Mit der Formel: ,,In Prajiipati, in den Geist, giesse ich dicli 
aus” beriecht der Opferveranstalter dreimal die Tanunaptrbutter \ 

1 Vgl. TS. III. 1. 2. 2: „Wer den Stutzpunkt der Tanunaptrbutter kennt, 
bekommt einen Stutzpunkt. Da sagen nun die Theologen : „Man isst sie 
nicht, noch giesst sie als Opferspende aus ; wo ist der Stutzpunkt der Tanu- 
naptrbutter?” „In Prajapati, im Geiste”, so antworte man. Dreimal berieche 
er sie mit der Formel: „In Prajapati” u. s. w. Dies ist ja die Sttitze der 
Tanunaptrbutter. Wer solches weiss, der bekommt eine Stiitze”. 

7. Oder aber der Adhvaryu giesst diese Butter Tag fur Tag 1 zu 
der vom Opferveranstalter zu geniessenden Fastenmilch 2 . 

1 Im gewohnlichen Agnistoma also wahrend der drei Upasadtage. 
2 So das SBr. III. 4. 2. 16. Nach Hir. beriecht der Adhvaryu das Tanunaptra 
mit der Formel, nur wenn der Adhvaryu dies nicht tut, bekommt der Yajamana 
die Butter zum Vratana, 

8. Er riclitet darauf die Frage an den Agnldhra: ,,Agnldh, 
wallet (d. h. siedet) das Wasser?’ 51 

1 Die Frage nach §Br. III. 4. 3. 22. Das Wasser war nach Baudh. 
VI. 18: 175. 19 zugleich mit dem Gastopferkuchen ans Feuer gesetzt; vgl. 
auch oben I. 23. 6. 

9. Dieser antwortet: ,,Es wallet, das gottlicbe, unsterbliche, sieh 
am Rechte frenende 55 l . 

1 Das SBr. hat nur: „Es wallet”. Die Sutras (ausser Katy., der mit 
&Br. iibereinstimmt) haben aile die Zutat, auch Baudh. Zum Zwecke dieses 
Wassers vgl. XI. 1. 11, XL 2. 3. 

10. Dann erlasst der Adhvaryu den Befehl : „Damit komme lieran” l . 

1 Ebenfalls aus SBr.; statt ehi haben Baudh., Bhar., Hir,, Man. : adravci. 

11. Diejenigen, die beim Tanunaptra beteiligt sind l , bertihren das 
wallende Wasser 3 , und, nachdem der Adhvaryu das Somabtindel 
losgeknupft hat 3 , bertihren sie 4 den Soina mit der Hand, an welcher 
ein Stiiekchen Gold angebunden ist. Dazu fl us tern sie die Formeln : 
„Schoss an Schoss von dir, o Gott Soma, soil ansehwellen fur 
Indra, den Erwerber der Ekadhanas 6 ; fur dich soil Indra anschwel- 
len, schwill du fur Indra an. — Mache deine Freunde ansehwellen 
durch Erwerb, durch Lebenskraft ; mochte ich unversehrt, o Gott 
Soma, deine Kelterung erleben” 6 . 

1 Aus dem eignen Brahmana des Ap. geht nur hervor, dass man den 
Soma ansehwellen macht; nach MS. (III. 8. 2: 93, 17) sind es alle Opfer- 
priester, nach SBr. (III. 4. 3. 17) sind es sechs Personen (ftinf Rtvijs und der 
Yajamana). 2 Nach SBr. III. 4. 3. 11. Vgl. X. 31.5. 4 Eigentlich : 

„sle machen ansehwellen”; dies geschieht entweder durch das blosse Her- 
sagen des Spruches oder durch Beriihrung mit feuchter Hand. 5 ekadhanavid ? 

G TS. I. 2. 11. a, b. — Der Zweck dieses Apyayana ist nach dem Brahmana 
(TS. VI. 2. 2. 4): „Die Gotter erschlugen den Soma, nachdem sie das Schmalz 
zum Donnerkeil gemacht hatten; in seiner N&he, so zu sagen, geht man ja 
mit der Tanunaptrbutter vor: was vom Soma vertrocknet oder vergeht, das 

Verh. Afd. Letterkimde (Nieuwe Reeks) Dl, XXIV. B 13 
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macht man durch jene Formel wieder anschwellen”. Kath. XXIV. 9: 100. 13: 
„Durch das Schmalz als Donnerkeil und vermittelst der beiden Opferloffel 
als Arme erschlugen die Getter den Vrtra..Vrtra ist der Soma. Man erschlagt 
den Soma, indem man in seiner Nahe Schmalz opfert. Durch jene Formel 
macht man vom Soma wieder anschwellen, was man an ihm erschlagt oder 
erstickt”. Ahnlich Ait. br. I. 26. 3—4; vgi. MS, III. 8. 2: 93. 14-17. Soma 
mit Vrtra identifiziert, auch $Br. III. 4. 3. 13. 

12. Dann halten sie Abbitte. Uber dem Prastara \ welcher an 
dem siidliehen Rand der Vedi hingelegt worden ist, legen sie ilire 
rechte Hand mit der Flache nacl^ oben und daruber ihre Link© 
mit der Flache nach unten gekebrt *. Dazu flustern sie die Formel: 
)} Gewunscht (wird) Reich turn, herbei (gewiinscht) ftir Lebenskraft, 
fur Gltick, das Rechte fur die das Rechte Redenden. Verbeugimg 
sei dem Himmel, Verbengnng der Erde” 3 . 

1 Der von der Atithyesli aufbewahrt ist, weil diese Isti ja mit den 
Nachopfern schliesst. Dass das Nihnavana uber dem Prastara geschieht, wird 
nicht in TS. MS. oder Kath., wohl aber in SBr. III. 4. 3. 19 und Ait. br. I. 
26. 5 erw&hnt. Dass der Prastara da kszne vedyante zu legen sei, ist gleichfalls aus 
&Br. 1. c. erschlossen. 2 Diese Haltung der Hande scheint nicht in einem 
Brahmana iiberliefert zu sein (vgl. aber §Br. XIV. 1. 3. 24 beim Pravargya: 
uttanena panina), Sie findet sich ausserhalb der Adhvaryavasutras auch bei 
Laty., Drahy., Asv. und Sahkh. Die Haltung beruht wohl auf der Tatsache, 
dass Erde und Himmel angerufen werden : die rechte Hand stellt wohl 
die Erde, die linke den Himmel dar. 8 TS. I. 2. 11. c. — Zum Ganzen 
vgl. TS. VI. 2, 2. 6: „Von diesem Raume (d. h. von der Erde) entfernen sich 
(d. h. dieses Raumes werden verlustig) diejenigen, die den Soma anschwellen 
machen. Die Gottheit der angeschwellten Soma ist ja der Luftraum. Er sagt 
die Formel: „Gewunscht” u, s. w. So behalten sie festen Stand in diesem 
Raume (d. h. auf der Erde), indem sie der Erde und dem Himmel Abbitte 
darbringen”. MS. III. 8. 2: 93. 18: „Es gehen von diesem Raume fort die- 
ienigen, die aufstehen, um den Soma anschwellen zu machen, denn sie 
begeben sich vorwarts und kdnnten vor der Zeit den Tot linden, Indem er 
sagt: „Gewiinscht” u. s. w. geht er nicht von diesem Raume fort, sondern 
bleibt in demselben. — Der Soma ist der Keim (das Junge) von Himmel 
und Erde; wer den Soma erschlagt, trennt sich von diesen beiden; indem er 
sagt: „Verbeugung” u. s. w. bringt er diesen beiden seine Huldigung dar’\ 
Ahnlich Kath. und Ait. br. 

13. Jetzt unternimmt der Opferveranstalter die Zwischenweihe l . 

1 D. h, die noch verscharften Observanzen, die innerhalb der eigent- 
lichen Dlksa eingeschlossen sind, und welche XI. 2. 1—4 dargelegt werden. 
TS. VI, 2. 2. 6—7 : „Als die G6tter und die Asuras im Kampfe lagen, begaben 
sich die Gutter aus Furcht in Agni (in das Feuer) hinein. Deshalb sagt man: 
„Agni ist alle Gottheiten”. Nachdem sie Agni zu ihrer Wehr gemacht hatten, 
besiegten sie die Asuras. Wer die Zwischenweihe unternimmt, begibt 
sich, so zu sagen, in Agni hinein : um seinen Nebenbuhler besiegen zu 
kdnnen. .. Durch die Weihe beschtitzt er sich selber, durch die Zwischen- 
weihe seine Nachkommenschaft. Er schntirt den Gurtel fester zusammen : 
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der Nachkomme (das Junge) befindet sich ja (beim Weibe) mehr im lnneren, 
Er geniesst Heisses als Fastenspeise und reinigt sich mit dem wallenden 
Wasser; denn durch das Kalte erlischt das Feuer (das er, vgl. den Spruch 
unter Sutra 14, im lnneren tragt) : damit er ihn noch mehr entflamme”, 

14. An den Abavanlya richtet er, vor demselben stehend, die 
Formel : „0 Agni, Herr der Observanzen, du bist der Herr der 
Observanzen; deine Gestalt sei hier in mir, meine Gestalt sei 
dort in dir; gemeinsam seien uns, o Herr der Observanzen, die 
Observanzen von uns beiden, die wir die Observanzen unternommen” 1 . 

1 TS. I. 2. 11. d. — Die Zwischenweihe dauert bis XI. 18. 3. 

15. Mit dieser Formel legt er in dieses Feuer ein Scheit, so will 
es das Vajasaneyakabrahmana l . 

1 gBr. III. 4. 3. 9 : sa samidham abhyadadhaty agne vratapah etc. Das 
eigne Brahmana des Ap. gibt z u der obigen Formel keinen Viniyoga. Dass 
mit derselben der Ahavaniya anzureden sei (Sutra 14), entnimmt Ap. wohl 
ebenfalls dem SBr. 

XI. 2. 

1 — 3. Er schnurt den Giirtel fester mn sich 1 , er ball t die Fauste 
fester a , er geniesst heisse (Milch) als Fastenspeise \ er reinigt sich 
(die Hande) mit dem wallenden Wasser*. 

1 Beruht auf TS. (s. Bern, zu XI. 1. 13). 2 Diese Yorschrift (nicht 

der Wortlaut) beruht auf $Br. III. 4. 3. 3 \ santaram anjatir acate. 5 Nach 
TS. 1. c. Zum Waschen der Hande vgl. X. 17. 9. 

4. Die Formel; ,, Durch deine rudraartige Gestalt besdmtze uns, 
o Agni; dieser (Gestalt) von dir, svaha” 1 verwendet er 5 von nun 
ab jedesmal bevor er die Fastenspeise geniesst. 

1 TS. I. 2. 11, e. 2 Statt des X. 17. 9 angegebenen Verses. Dazu 

TS. VI. 2. 2. 7: „Durch deine rudraartige” u. s. w. sagt er; so geniesst er 
sie (nl. die Fastenspeise) durch seine eigne Gottheit: wegen der Gleichheit 
des Ursprungs, wegen der Beschwichtigung (Lbschung)”. 

5. Nachdem man mit dem Pravargya vorgegangen ist \ verrichtet 
man die Upasadfeier, oder umgekehrt 2 . 

1 Nach dem in Buch XV beschriebenen Ritual. 1 Das Gewdhn- 
liche ist, dass der Pravargya den Upasads vorangeht: TA. V. 6. 1; „Der 
Pravargya ist das Haupt, die Upasads sind der Nacken des Opfers; vor den 
Upasads verrichtet er den Pravargya; so stellt er das Haupt auf den Nacken”. 
Die Aitareyins dagegen lassen die Upasads dem Pravargya vorangehen. 

6. Er halte den Pravargya nicht beim ersten der Opfer \ 

1 Diese offenbar entweder dem J§Br. XIV. 2. 2. 44 oder dem Kaus. br. 
VIII. 3 entnommene Vorschrift seheint, da nach Ap. selber (X. 2. 3) das 
erste der Opfer der Agnistoma ist, mit der Lehre zu kollidieren, die in der 
eignen Schule des Ap. gilt, da es TA. Y. 6. 3 (und vgl. unten XV. 12. 10) 
heisst; „Beim Agnistoma verrichtet er den Pravargya”. Es ist aber nicht 
sicher, ob pratkamayajna hier nicht gebraucht wird in dem Sinne: „das 
erste Somaopfer, welches Jemand verrichten will*’, vgl. &Br. 1. c. 
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7. Oder aber er halte es bei diesem Opfer doch l . 

1 Eine Konzession also an die in Apastamba’s eignen Sakha geitende 
Vorschrift, vgl. Bern, zu Sutra 6. 

8. Beim (ersten Opfer) eines minderwertigen 1 Brahmanen ver- 
richte er jedenfalls den Pravargya. 

1 D. h, einer, in dessen Geschlechte drei Generationen hindurch das 
Vedastudium vernachlassigt worden ist (Schol. zu Katy. VIII. 2. 16). Die 
Autoritat fur diese Aussage ist mir unbekannt. 

9. Naeh einigen auch beim Opfer eines nach priesterlichem 
Ansehen Begierigen \ 

1 Quelle dieser Vorschrift unbekannt. 

10. Fur einen, der die heilige Uberlieferung studiert hat, fur einen 
gelehi'ten Brahmanen, verriehte er (jedenfalls) den Pravargya, so 
lehrt ein Br&hmana der Bahvrcas l . 

1 Nl. Kaus. br. VIII. 3, vgl. auch SBr. XIV. 2. 2. 46. 

11. Die zum Gastopfer verwendete Streu wird auch fur die 
Upasads bind das Agnisomatieropfer verwendet. Der Prastara und 
die LTmlegehOlzer sind ebenfalls dieselben (fin* die drei Opfer) \ 

1 Vgl. Ait. br. I. 25. 1 : „Gastopfer und Upasads haben dieselbe Streu'’. 

12. Naeh einigen wird die Streu niclit von neuem gestreut und 
werden die Umlegeholzer nieht von neuem herumgelegt (sondern 
sie bleiben fiir die drei Opfer liegen) \ 

1 Ein Brahmana, auf welchem diese Aussage beruht, ist mir nicht bekannt. 

13. Er I asst (jetzt) 1 das Ritual der Upasads beginnen. 

1 Unmittelbar nach dem Morgenpravargya. 

14. Die Zahl der Seheite ist die aus dem zugrunde liegenden 
Paradigma bekannte l , oder es gibt deren zehn Stuck 2 . 

1 Nach I. 5. 6 sind fiir das normale Opfer 21 Stuck erforderlich ; da 
hier aber die Paridhis schon da sind (vgl. XI. 2. II) und nur ein Aghara 
stattfindet (XI. 3. 6) und die Nachopfer ausfallen, so sind hier nur 16 Seheite 
erforderlich. Die 15 fur die SamidhenTs bestimmten werden fiber die 9 Verse 
(XI. 3. 5) verteilt. 2 In diesem Falle wird fiir jeden SamidhenTvers ein 

Scheit aufgelegt; dazu das Scheit fiir den Aghara: macht zehn. 

15. Naehdem er den Wisch angeferdgt und die Feuer uinstreut 
hat, unternimmt er die Handlungen, deren erste das Waschen der 
Hande ist, und stellt die Gerftte fertig, wie sie erfordexdich sind l . 

1 Vgl, Bern, zu VIII. 9. 13. 

16. Naehdem er das holzerne Schwert, den AgnihotralOffel, den 
Sruva, die Juhtx, die Upabhrt, die Dhruva, den Wisch und das 
Butterfass paarweise fertiggestellt hat, und die beiden Reiniger 
verfertigt hat 1 , erlasst er den Befehl: „Opferveranstalter, halte die 
Sfimme an ,, s . 

1 Vgl. I. 16. 1. 


2 Vgl. I. 16. 5 (hier also kein PranTtawasser). 
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17. Die Stimme anlialtend 1 beriihrt er die Gerate *, weiiit das 
Sprengwasser und besprengt die Gerate *, naehdein er den Brah- 
man angeredet hat,’. 

1 Dies wird hier erwahnt, weil das PranTtawasser fortfallt, bei dessen 
Hinbringung sonst das Vagyamana anfangt (I. 16. 7). 3 Vgl. 1. 16. 12 fgg. 

s Vgl. I. 19. 1. 

18. Zu diesem Zeitpunkte lasst er die Stimme frei. 

XI. 3. 

19. 1. Nachdem er das holzerne Schwert ergriffen hat ', holt er 
das Stain bayajus ! von den „Haaren” 8 (der schon bestreuten Vedi), 
macht die zweite Umfassimg 4 , und erl&sst den Befell I : ,,Setze das 
Sprengwasser bin, setze das Brennholz in der Nahe bin, wisehe 
den Sruva und die Loffel ab, und komtne mit dein Schmalz heran” 6 . 

1 Wie II. 1. 1. 3 Wie II. 1. 5 fgg. 3 lomani; der Ausdruck 

scheint dem Apastamba eigentumlich zu sein (auch bei Hir.) ; er deutet hier 
die Graser an, mit welchen die Vedi schon bestreut ist (XI. 2. 11 — 12). 
4 Wie II. 3. 7. 5 Vgl. II. 3. 11. Die Anderungen im Sampraisa sind alle 

durch den Sachverhalt geboten : die Streu fallt fort, da ja die Vedi schon 
bestreut ist; die Gattin wird nicht umgiirtet, weil auch diese Handlung fortfallt. 

2. Wenn die Zeit ' gekommen ist, das Schmalz zu sehbpfen, schopft 
er bloss in die Dhruva. Nachdem er die Formel fiber dem Spreng- 
wasser gesproelien und den Brahman angeredet, das Brennholz und 
die Vedi besprengt, und den Rest des Sprengwassers ausgegossen 
hat, nachdem er die zwei Reiniger (zum Prastara.) gelegt, nachdem 
er ein fur den Aghara bestimmtes Scheit ins Feuer gelegt und die 
beiden ,,Treonungsgraser” innerhalb der Vedi hingelegt hat, setzt 
er daselbst die Dhruva und den Sruva bin. Er ttndert (in derdabei 
zur Verwendung kommenden Formel den Plural in den Dual); 
,, Diese beiden haben sich gesetzt” l . 

1 Zum Ganzen vgl. die Bemerkungen zu VIII. 10. 5, 6. 

3. Nachdem er den Wisch hingelegt hat, beginnt er mit den 
Entziindungsversen \ 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 14. 16. b. 

4. Neun Entziln dungs verse sagt er (nl. der Hotr) her 1 . 

1 Zu den Versen vgl. C. H. § 52 a, S. 68. 

5. Drei Rgverse werden je dreiinal hergesagt *, oder neun (hinter- 
einander) ohne Wiederholung (des einzelnen Verses) *. 

1 So die KausTtakins (Kaus. br. VIII. 8); nach Sankh. V. 11.2: RS. VII. 
15. 1 — 3. 2 So die Aitareyins (Ait. br. I. 25. 7): RS. VII. 15. 1 — 3, II. 

6. 1—6. 

6. Zuvor (d. h. vor den Hauptspenden) bringe er keinen anderen 
Opferguss dar, nur den Sruvaaghara bringe er dar 1 . 

1 Vgl. II. 12. 7 — 9. Die Vorschrift nach TS. VI. 2. 3. 2 — 3: ,, Keinen 
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anderen Opferguss bringe er zuvor dar; wenn er einen anderen Opferguss 
zuvor darbrachte, so wiirde er einen anderen (d. h. seinen Nebenbuhler) zum 
Ersten machen (Wortspiel, da mukha sowohl „Anfang” wie „Erster” bedeutet) ; 
mit dem Sruva jedoch verrichtet er den Opferguss: damit er den Weg zum 
Opfer erkenne”. 

7. Bis zum Pravara ist alles dasselbe wie im zugrunde liegenden 
Opferparadigma x . 

1 Ygl. VIII. 14. 20 mit Bern. 

8. Er halt nicht die feierliche Wahl des Hotr mit Erwahnung 
von dessen Bsivorfahreti, noch wahlt er den Hotr, dessen Namen 
aussprechend. Nachdem der Adhvaryu die Verktindung hat halten 
lassen, sagt er bloss: „Setze dich, o Hotr”. Darin besteht hier der 
Pravara \ 

1 Sutra 8 ist einslautend mit VIII. 14. 21, 22. — Die Vorschrift nach 
MS. III. 8. 2 : 94. 5-6 oder SBr. III. 4. 4. 10. 

9. Von der in der Dbruvit befindlichen Butter schopft er acht 
Sruvavoll in die Juhu, vier in die Upabhrt \ 

1 In dieser Weise wird jeder Gottheit gleichviel geopfert, vgl. Sutra 

II, 12. a. — Die Vorschrift nach MS. III. 8. 1: 92. 17 oder SBr. III. 4. 4. 7. 

10. Wenn er die Worte: „Die mit Butter versehene” vernimmt, 
ergreift er Juhu und Upabhrt, schreitet einmal nach Stiden hintiber 1 
und geht mit den eigentlichen Hauptspenden vor in der Weise des 
„leisen” Opfers 3 . 

i Vgl. zu II. 17. 1. 2 Vgl. II. 19. 12 fgg. 

11. 12. a. Die H&lfte der in der Juhn enthaltenen Butter opfert 
er dem Agni \ die andere H&lfte dem Soma 1 f die in die Upabhrt 
geschdpfte Butter giesst er in die Juhn tiber und opfert sie dem 
Visnu \ 

1 Dazu vergl. TS. VI. 2. 3. 1—2: „Die Asuras besassen drei Burgen: 
die unterste (d. h. die Erde) von Eisen, dann eine Silberne (den Luftraum), 
dann eine goldne (den Himmel). Diese konnten die Gotter nicht uberwaltigen ; 
sie wtinschten sie durch eine Belagerung (upasad) zu uberwaltigen. Daher 
sagt man, ob man es weiss oder nicht weiss: „Durch die Belagerung iiber- 
waltigt man eine Starke Burg”. Sie machten sich einen Pfeil zurecht mit Agni 
als Spitze, Soma als Widerhaken und Visnu als Schaft. Da sagten sie:„Wer 
wird diesen Pfeil abschiessen?” „Rudra” so sagten sie. Rudra ist ja ein 
blutiger Gott, der soli ihn abschiessen”. Dieser sagte: „Da will ich mir etwas 
ausbedingen: ich soil (fortab) der Oberherr des Viehs sein”. Daher ist Rudra 
der Oberherr des Viehs. Rudra schoss den Pfeil ab und, indem er die drei 
Burgen vernichtete, vertrieb er die Asuras aus den drei Raumen”; vgl. MS. 

III. 8. 17, Kath. XXIV. 9, SBr. III. 4. 4, Ait. br. I. 23, 25, Kaus. br. VIII. 8, 9. 

12. b. Darauf schreitet er zuriick, giesst Butter aus dem Butter- 
fass in den Sruva, schreitet hiniiber \ und giesst vermittelst des 
Sruva einen Upasadopferguss aus mit der Formel: „Welcher dein 
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iii Eisen gebetteter Korper ist, o Agni, die iiberaus liolie, der in 
der Tiefe beiindliehe, (dadurcb) liabe ich das furchtbare Wort weg- 
gescblagen, das Furcht erregende Wort weggeschlagen, svaha” *. 

1 Die drei eigentlichen Upasadopferspenden (Sutra 11, 12. a) bringt der 
Adhvaryu dar ohne sich jedesmal zuruckzubegeben. Fur die Upasadahuti 
aber tritt er zuriick: „Ein fur allemal hinubergeschritten seiend, giesst er die 
Upasadspenden aus: so stosst er (der Yajamana) ein filr allemal seinen 
Nebenbuhler aus diesen Raumen (Erde, Luftraum, Himmel) fort. Nachdem 
er wieder hingeschritten ist, bringt er die Upasadahuti (Sutra 12. b) dar: 
nachdem er seinen Nebenbuhler aus diesen Raumen vertrieben und besiegt 
hat, betritt er den Raum seines Nebenbuhlers”, TS. VI. 2. 3. 3. 2 TS. 

I. 2. 11. f. 

13. Nachdem sich dann die Handlungen wiederholt haben, deren 
erste die Frage ist, ob das Wasser siedet, und deren letzte die 
Abbitte ist 1 , erlasst der Adhvaryu der Befehl: ,,Agnldh, nenne die 
Gemahlinnen der Gotter. Subrahmanya, rufe die Subrahmanya V 

1 Also von XI. 1. 8 bis 12 (inkl.). 2 Der Sampraisa so nur im 
Gop. br. II. 2. 9. 

14. a. Der Agnldhra setzt sich hinfer dein Garhapatya bin und 
nennt die Gemahlinnen der Gotter 1 : ,,Sena (ist) des Indra(Gemahlin), 
Dhena des Brhaspati, PathyS des Ptt§an, Vac des Vayu, Dlksa des 
Soma, Prthivl des Agni, die Gayatrl der Vasus, die Tristubh der 
Rudras, die Jagatl der Adityas, die Annstubh des Visnu, die Viraj 
des Varuna, die Pankti des Opfers, Anumati des Prajapati, Sraddha 
$es Mitra, Prasnti des Savitr, Marlci des Stlrya, Rohini des Can- 
dramas, Arundhatl der Rsis, Vidyut des Parjanya, die vier Him- 
melsgegenden, die vier Zwischengegenden, Tag und Nacht, Pfliigen 
und Regen, Glanz und Ehre, Wasser und KrAuter, Labung und 
Freude (sind) die Gemahlinnen der Goiter” 2 . 

1 Scheint sich auf Gop. br. 1. c. zu stiltzen, wo jedoch tisthan statt 
upavisya, Baudh. und Hir. haben wie Ap. 2 TA. III. 9. 

14. b. Am Utkara stehend 1 ruft der Subrahmanya die Subrah- 
manya * und der Opferveranstalter spricht ihr dieselbe Formel wie 
I'riiher nach '. 

1 Nach Sadv. br. I. 1. 7 und Ait. br. VI. 3. 6. 2 Vgl. X. 28. 4. 

8 Nl. X. 28. S. ’ 

XI. 4. 

1. Zeitig 1 am Vormittage geht man mit dem Pravargya und der 
Upasad des Vormittags vor, zeitig 2 am Nachmittage mit denjenigen 
des Nachmittages. 

1 D. h. : so friih wie moglich. 2 D. h.: so spkt wie mOglich. Der 

Wortlaut stammt aus Ait. br. I. 23. 7. 
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2. Bei der abendlieben Abbitte halt man die Hande so, dass die 
linke Hand mit der Hnndflaehe nach oben (die rechte mit der 
Handflache nacb unten) gekehrt ist \ 

1 Also im Gegensatz zu XI. I. 12. 

3. Dies ist die erste Upasad. 

4. 5. In gleicher Weise verfahrt man mit der zweiten und 
dritten, jedoch mit diesem Unterscbiede, dass in der Formel der 
Upasadspende des zweiten Tages die Worte: („dein in Eisen 
gebetteter” durch :) ,,dein in Silber gebetteter”, am dritten Tag© 
durch die Worte: ,,dein in Gold gebetteter” ersetzt werden l . 

1 Vgl. XI. 3. 12. b und Bern, zu 11, 12. a. 

6. Die Aussage (des Brahmana) 1 : „Die Verse, welcbe am Morgen 
bei dem Upasadopfer als Opfervers gedient baben, liehme er am 
Abend als Einladungsverse” (bat in diesem Zusammenhang Geltung). 

1 TS. VI. 2. 3. 4. Genau genommen gilt diese Vorschrift ftir den Hotr. 

7. Bei einer Somafeier, die einen Tag dauert, gibt es drei, 
bei einer, die me brer e (hoehstens zwolf) Tage dauert, zwolf 
Upasad s *. 

1 Nach TS. VI. 2. S. 1. 

8. Wenn man in einer Scblacbt zu siegen oder Burgen zu erobern 
wtinsebt \ so bringe er die Upasadspende dar s , naebdem er am 
ersten Tage ein Stiickchen Eisen, am zweiten ein Stuckchen 
Silber, am dritten ein Stiickchen Gold in den Sruva gelegt bat. 

1 Wenn also die Somafeier dazu dienen soil, einen Ksatriya oder 
Fursten zum Siege zu verhelfen. Die Bestimmung und der Wortlaut nach 
MS. III. 8. 2; 93. 10. 3 Gemeint ist die XI. 3. 12. b (und vgl. XI. 4. 5) 

erOrterte Spende. 

9. Die Art und Weise, in weieher der Opferveranstalter (wkhrend 
der Zwiscbenweibe) die Fastenmilch aus den Zitzen sieh eventuell 
melken Iksst, ist (in dem Brahmana angegeben) dnreb den Passus: 
„Die von oben nach unten wie eine Able sicli verbreitende Zwi- 
schenweibe iibernehme wer wiinscht, dass er in. diesem Raume 
(d. h. auf der Erde) gedeihen mbge: erst geniesst er die Milch von 
einer Zitze, dann von zweien, dann von dreien, dann von vieren . . .” 
„Die oben breiter werdende Zwiscbenweibe unternebme wer wiinscht, 
dass er in jenem Raume (d. h. im Himmelsraume) gedeihe: erst von 
vieren, dann von dreien, dann von zweien, .dann von einer” l . 

1 TS. VI. 2. 3. 5 (und vgl. VI. 2. 5. 1 — 2). Die zweite Angabe wird 
offenbar von Ap. bevorzugt, wie aus Sutra 10 hervorgeht, welches die Prazi- 
sion zur zweiten Moglichkeit der Brahmanastelle enthalt; vgl. auch XI. 15. 6. 

10 . Am Tage, an welchem der Somakauf staltfindet *, melke er 
abends vier Zitzen; am nachsten Morgen (also am zweiten Upasad- 
tage) melke er drei und am Abend desselben Tages zwei; am 
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Morgen des letzten Upasadtages eine Zitze. Am Abend melke 
er alle vier zur Erhaltnng der Aslr \ 

1 An diesem Tage beginnt ja abends die Zwischenweihe. 2 D. h. 

die dem Soma beizufugende Milch, vgl. XI. 21. 8. Diese Bestimmung hat 
augenscheinlich nichts mit dem Geniessen der Fastenmilch zu tun; durch 
sie wird aber angedeutet, dass dann das Vratamilchtrinken ein Ende nimmt, 
vgl. XI. 18. 9. 

11. Zwisclien den mittleren (morgendliclien und abendlichen) 
Pravargyas und Upasads 1 verfertigt man die Mahavedi'*. 

1 Also am 2. Upasadtage bei einem eintagigen Somaopfer. ~Woher 
die Vedi ihren Namen bekommeii hat, wird im Schwarzen Yajurveda (TS. 
VI. 2. 4. 2-3, MS. III. 8. 3: 94. 15-95. 15, Kath. XXV. 2: 103. 18—104.8) 
erklart. Da die Stelle aus der TS. schon von Geldner (Ved. Stud, III, S. 61) 
ubersetzt worden ist, moge hier die Stelle aus dem Kath. folgen: „Gotter 
und Asuras stritten sich um den Besitz des Opfers. Das Opfer fiirchtete: 
„Wer von den beiden Partieen den Sieg erringen werden, die werden mich 
in Stiicke zerreissen”. Da versteckte es sich. Als nun die Gutter gesiegt 
hatten, suchten sie es. Sie suchten fortwahrend in gleicher Linie (d. h. auf 
gleichem Boden), aber Indra schritt oben iiber dem Opfer hin. Da sprach 
es: „Wer ist es, der oben iiber mir hingeschritten ist?” „IclT* (erwiderte 
Indra), „der ich in der Not („in der Burg”, oder „dem Versteck”, MS., TS.) 
tote. Und wer bist du ?” „Ich, der ich aus der Not (aus der Burg, aus dem 
Versteck) hervorhole. Jener Eber Emusa mit Namen”, so ftihr es (das Opfer) 
fort, „befindet sich mit dem ganzen Besitztum der Asuras hinter einund- 
zwanzig steinernen Burgen. Den tote du, der du dich denjenigen nennest, der 
in der Not tOtet”. Da schoss Indra auf ihn (nl. auf den Eber) mit einer 
DalbhusI und durchbohrte ihn, und er sprach: „Der ist getOtet; hole du, 
der du dich denjenigen nennest, der aus der Not (aus dem Versteck) her- 
beiholt, ihn herbei”. Ihn holte Visnu herbei. Visnu ist das Opfer. So bemach- 
tigten sie sich des Opfers der Asuras eben durch das Opfer”. — „Weil sie 
den Besitz (vittam vedyam) der Asuras sich erworben hatten ( dvindanta ), 
daher hat die Vedi ihren Namen” (TS. 1. c. 3). 

12, 13. Drei Sehritte vor (d. h. ostlicii vou) dem mittleren Teil 
der Frontlinie der ostlich orientierten Hlitte scldiigt er einen Pfloek 
in den Boden, ftinfzehn Seliritte sudlieh und nordlich von diesem 
je einen : diese Punkte sind die beiden Htiften der Mahavedi. Seehs- 
unddreissig Sehritte voi* (d. h. ostlich von) dem zueret eingeschla- 
genen Pfloek schlagt er einen ein ; zwolf Seliritte sudlieh und 
nordlich von diesem je einen : diese Punkte sind die beiden Schultern \ 

1 Zum Genaueren vgl. Burk in Z. D. M. G. LVI, S. 340 fgg. Die Zahlen 
werden im Brahmana (TS. VI. 2. 4. 5) so begriindet: „Dreissig Sehritte ist 
die hintere Querlinie, sechsunddreissig die nach Osten gerichtete Linie, vier- 
undzwanzig die vordere Querlinie; das liefert ein Mehrfaclies von zehn 
(30 + 36 + 24 = 90). Das Virajmetrum ist zehnsilbig und die Viraj ist Nahrung: 
durch die Viraj erhalt er die Nahrung”. 

14. Der Vers, den er zum Ausmessen aussprielit, lautet : , Jch 
messe dich aus, dich, die saftreiche, die gut milehende Milchkuh 
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der Goiter, die beim Melken sich nicht str&ubende. Indra soli den 
Soma trinken; es soil fur mis Rasfc geben” \ 

1 TBr, III. 7. 7. 13 (vgl AS. XIII. 1. 27). Der Vers nicht ‘bei Baudh., 
wohl bei Bhar, und Hir (gan z). 

15. Von alien Seiten umspannfc er die Mahavedi mit einer Schnur. 

16. In der MiUe (spannt er) die Riickenlinie (aus) \ 

1 Dem vorhergehenden paryaianoti ist in diesem Zusammenhang ein 
atanoti (so Baudh.) oder anvatanoti (so Bhar. Hir.) zu entnehmen. Die 
Riickenlinie (prsthya) ist die von W. nach O. gezogene, vorher, in Sutra 12 
erwahnte Linie; diese wird durch dariiber gestreutes Gras, nachdera das 
Seil zum Messen entfernt ist, kennbar gemacht. 

XI. 5. 

1. Der Adlivaryu befiehlt : ,,Kommt, ihr Manner, und macht 
diese Vedi zurecht, wo die Vasus, die Rudras, die Adityas weilen, 
am Hohepunkte des Himuiels, in dem Nabel der Erde, damit dieser 
Opferherr nicht zu Schaden komme. Auf Gott Savitrs Geheiss 
(verrichten die Weisen die heilige Handlung)’’ *. 

1 TBr. III. 7. 7. 13, ganz so wie Ap. Man bekommt den Eindruck, dass 
ein Ganzes gemeint ist; offenbar sind es aber zwei Spriiche und zwei 
Sampraisas: 1. der Vers, 2. das Yajus TS. I. 1. 9. t; letzteres wird von Ap. 
abgektirzt gegeben, vgl. oben II. 2. 6 und 7. Man kann sich dem Eindruck 
nicht erwehren, dass TBr. Ill eine aus Ap. kompilierte Mantrasammlung ist. 
Baudh. VI. 23: 182. 15 hat nur den Vers. 

2. Vermittelst eine9 hOlzernen Schwertes, eines Hammers, einer 
(Ross- oder Stier-) rippe und einer Axt machen sie (nl. die Diener) 
die Mahavedi zurecht 1 . 

1 Genau so auch Bhar. und Hir. Mit dem Sphya wird der Boden auf> 
gegraben, mit dem Hammer werden die Erdklosse zerstuckelt, mit der Rippe 
wird das Gras ausgerissen, mit der Axt werden die Wurzeln zerschnitten. 

3. Nachdem er wie beim Voll- und Neumondsopfer mit der 
weiteren Herrichtung der Mahavedi verfahren ist, wobei jedoch das 
Einbiegen der Langsseiten 1 unterbleibt, und nachdem er an der 
Mak&vedi die Handlungen verrichtet hat bis zur zweiten Umfassung 2 , 
spricht er (iber derselben den Vers aus: ,,Die vierstr^hnige, schon 
gezierte, fettgesichtige Jungfrau in der Mitte der Welt, welche zwei 
Adler sich auf ihr gesetzt haben, von diesen beiden (kommt) der 
Anteil der Gotter ,> *. 

1 Vgl II. 3. 2. 2 Also II. 3. 6—7 (vgl auch XL 5. 11). 8 Der 

Vers, TBr. Ill, 7. 7. 14, bloss noch in Vaikh. (ganz!). Ubersetzung nicht ganz 
sicher, vgl RS. X. 114. 3. 

4. In einer Entfernung von zwolf Schritten von der Grube (dem 
O&tvala) und westlich von dieser wird der Kehrichthaufen (Utkara) 1 
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hergestellt und zwar in ebeusogrosser Entfernung nordlich von der 
Mahavedi, wie die Grube. 

1 Vgl. II. 1. 4-7. 

5. Die Vorschriften liber die Grube und den Hochaltar sind 
scbon erortert \ 

1 Nl. VII. 3. 10 am Ende — 14, VII. 4. 1 fgg. 

0. Wahrend der folgendeu Nacht bleibt die Mahavedi mit Asten 
von Ficus religiosa (Udumbara) oder von Ficus infectoria (Plaksa) 
iiberdeckt 

1 Die Vorschrift beruht auf SBr. III. 5. 1. 36 a. E. 

7, 8. Am folgendeu Morgen 1 wirft er die beiden letzten Pravar- 
gyas und Upasads zusammen : nachdem man die beiden auf den 
Vormittag fallenden verrichtet hat, warden unmittelbar darauf die 
beiden nachmitt&glichen dargebracht. 

1 Am 3. Upasadtage, der dem eigentlichen Somafeiertage vorangeht 
(aupavasathyam ahah). 

9. Nachdem er zu diesem Zeitpunkte den Pravargya entfernt hat ’, 
fiihrt er in der Weise, wie dies beim Tieropfer besclirieben ist, das 
Feuer zur Uttaravedi hin a . 

1 Nach dem Ritual von XV. 13 fgg. 2 Vgl. VII. 6. 1- 7. 4. 

10. Dieses Feuer ist bei der Somafeier der Ahavanlya, das Feuer, 
welchem es entnommen ist l , ist der Garhapatya. 

1 Das SalamukhTyafeuer, der Ahavanlya im gewohnlichen Vihara. Der 
Garhapatya des gewohnlichen Vihara wird als : „der alte Garhapatya” bezeichnet. 

11. Wenn der Ahavanlyafeuerherd mit dem Feuer versehen ist, 
bringt er die zweite Umfassung an \ 

3 Er verrichtet also die Handlungen II. 3. 7—10. Die erste Umfassung 
war XI. 5. 3 erwahnt. 

12. Zu diesem Zeitpunkte treibt der Pratiprasthatr, nachdem er 
den Ast herbeigeholt hat, die Kalber von den Mutterkiihen weg 
zur Erlangung der Milch fur den fur Mitra und Varuna bestimmten 
Quark 

1 Vgl. XII. 3. 18 (XII. 4. 6). 


XI. 6. 

1. Nachdem er die zur Bestreuung der Vedi bestimmte Streu 
besprengt hat, besprengt er dreimal die Mahavedi. 

1 Nach XI. 15. 3 — 4 kann das Bestreuen der Vedi auch spater statt- 
finden. — Kath. XXV. 5: 107. 19: „Er besprengt die Vedi; er macht sie 
dadurch • rein und zum Opfer tauglich. Er beschwichtigt dadurch aber auch, 
was man beim Aufwuhlen der Erde Grausiges verrichtet hat”. 

2. Nicht auf der unbesprengten Mahttvedi bewegt matt sich. 
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3. Naehdem er sie init cler Siren nach Osten hin 1 dick 1 bestreut 
hat 2 , lasst er zwei vierradrige, zuvor schon ben utzie. Karr en, an 
denen die Jochteile befestigt, und die Zapfen (in die Joche) einge- 
steekt sind, naehdem er sie abgewaschen n , und die vorlier geknupf- 
ten Knoten losgelost und neue Knoten, die er sich wohl verrnerkt 4 , 
angebracht hat 6 , vor der Ostlich orientierten Htitte so liinstelleii, 
dass sie zu beiden Seiten der Rtickenlinie dicht aneinander ange- 
sehlossen dastehen. Die Karren sollen rings (mit Matten) umhullt 
und mit einem Dache versehen 7 sein. 

1 Diese Ausdrucke nach MS. III. 8. 6: 102. 6. 3 Ohne Spruch ; 

nach anderen, vgl. XI. 10. 17. b, mit einem Verse. — TS. VI. 2. 4. 5: „Er 
wiihlt (den Boden der Mahavedi) auf; daher kommt es, dass die Krauter (im 
Herbste) verwelken. Er streut die Streu; daher kommt es, dass die Krauter 
(im Frtihling) wieder. hervorspriessen”. 8 TS. VI. 2. 9. 1 (pranenekti ) . 

4 Vgl. XIII. 24. 14. 5 TS. 1. c. : „Man lost das Gebundene ; dadurch befreit 

er sie von der Schlinge des Vanina”, Kath. XXV. 8: 113. 10: „Man lost die 
Knoten; jetzt, da man die Knoten fur die Verehrung der Gotter kniipfen 
wird, lost man die fur den Gebrauch der Menschen angebrachten Knoten”. 
R Vgl. XI. 4. 16. 7 Vgl. SBr. Ill 5. 3. 9. 

4. Diese (Karren, nl. deren Achsenlocher) warden von der 
Herrin des Hanses mit dem einen Driltel des Sandes von der Fuss- 
spur der Soniakaufkuh \ wozu man Schmalz getan hat, beschmiert. 

1 Vgl. X. 23. 9, 10. — Die Gattin verrichtet (nach TS. VI. 2. 9. 2) diese 
Handlung, „weil sie eines jeden Freund ist” ; die Handlung geschieht also aus 
Freundschaft. Und alles was die Gattin vom Opfer verrichtet, ist eine Paarung, 
Oberdies ist diese Handlung ein Handauflegen auf das Opfer, damit es nicht 
unterbrochen werde. 

5. Mit der Formal*. ,,Moge uns ein Sohn geboren warden, ein 
geschickter, welchem w r ir alle M nachleben” mogen und welcher ein 
Gebieter fiber viele sein soil” 1 beschmiert sie mit der rechten Hand, 
deren Flache sie nach oben kehrt, zweimal 2 , aber nur hinwarts 
das rechte Achsenloch des zur rechten Seite stehenden Karrens. 

1 TS. I. 2. 13. d, 2 Dreimal nach Kath. und MS. (Die TS. aussert 
sich nicht iiber diesen Punkt). Baudh. Bhar. und Katy. lassen das Beschmieren 
nur einmal stattfinden. Hir, und Vaikh. stimmen mit MS. und Kath. iiberein. 

8 pracinam nach Kath. (XXV. 8: 113. 14) oder MS. (III. 8. V. 103. 18), 
paractnam (was auf dasselbe hinauslauft) Hir., Bhar., parak Katy., alle nach 
&Br. III. 5- 3. 16. — * Ober das Verfahren sagt das Kath. 1. c. : „Dreimal 
schmiert sie hinwarts ; denn die Menschen tun es, ohne auf die Anzahl zu 
achten und in der Quere: die Handlung bezweckt also, eine Unterscheidung 
in rebus divinis et humanis zum Ausdruck zu bringen”. Dass dabei eine 
Formel angewandt wird, hat denselben Zweck. Weshalb das rechte (siidliche) 
Achsenloch zuerst beschmiert wird, daniber sagt dasselbe Brahmana: „Sie 
schmiert an der rechten (siidlichen) Seite, denn von Sliden nach' Norden 
richten sich diese beiden Karren zum Raume der Menschen (das Kath. setzt 
also die auch aus dem $Br. belegte Tatsache voraus, dass der sudliche 



XI. 6. 11. Der Agnistoma : Dlksa- und Upasadtage. 205 

Karren etwas hoher als der nordliche sein muss); er macht den menschlichen 
von den beiden hoher”. Weshalb iiberhaupt das Beschmieren stattfindet, 
begrundet das Kath. XXV. 8: 114. 2 (und vgl. MS. III. 8. 7; 104. 2) in der 
folgenden Weise: „Die Achse ist trocken, von Nirrti ergriffen ; sie ist beider- 
seitig mit den zwei Brettern, in denen sich die Nabe befindet, verbunden 
und auch durch die beiden Seitenbretter (upadhi) zusammengekniffen (dazu 
vgl. Eggeling’s Bern. 4 in S. B. E. XXVI, S. 132). Indem sie die Achsen 
schmiert, macht sie dieselben zum Opferzeremoniell tauglich”. 

6. Die Hand Jtuhrt sie dabei nieht zuriiek V 

1 Dieser Satz prazisiert bloss das Wort praclnam des Vorhergehenden. 
Sie streicht beim Beschmieren die Hand nicht hinundher, sondern nimmt 
die Hand jedesmal, nachdem sie hinwarts geschmiert hat, von der Achse 
weg und zuriiek, urn dann wieder anzufangen. 

7. In derselben Weise schmiert sie die linke Achse des siidliehen 
Karren e. 

8. Oder statt dreimal : einmal V 

1 Vgl. Bern. 2 zu Sutra 5. 

9. In derselben Weise schmiert sie die Achsenldcher des nord- 
lichen (d. h. des zur linken Seite stehenden) Karrens. 

10. Nachdem der Adhvaryu dann in dem auf der Uttaravedi 
befindlichen Feuer 1 eine Butterspende dargebracht hat mit deni 
folgenden an Savitr gerichteten Verse 3 : ,,Die Diehter, die einsichts- 
vollen , schirren sicb den Geist, die Gedanken, des grossen Weisen 
an. Er, der par excellence der Kenner der Ordmmg ist, hat die 
Opferspenden geordnet. Gross ist das Lob, das dem Gotte Savitr 
zukommt ,, *, erl&sst er den Befehl an den Hotr; ,,Sage die Verse 
her zum Vorw8,rtsbringen. ,, 

1 So Ap., Bhar., Hir., Vaikh. ; im SalamukhTyafeuer nach Baudh., Katy., 
Man. srs. Eine Andeutung hiniiber wird in den Brahmanas nicht angetroffen, 

3 Das uberfltissige savitryarca entstammt dem Kath. XXV. 7 : 1 13. 19, 3 TS. 
I. 2. 13. a. Die Verwendung dieses an Savitr gerichteten Verses begrundet 
das Kath. (1. c.): „Zum Himmelsraume bewegen sich die beiden Havirdhanas ; 
er opfert mit einem an Savitr gerichteten Verse; so erreicht er es, dass sie, 
von Savitr geheissen, zum Himmelsraume gehen”. 4 Der Befehl wohl 

nach SBr/lII. 5. 3. 16. 

11. Weim der erste Vers vom Hotr dreimal hergesagt ist \ bringen 
sie (nl. der Adhvaryu, der Pratiprasthatr und ihre Gehtilfen), die 
Karren vorne und hinten etnporhebend a , sie vorw&rts, wozu der 
Ad h vary u die Formel sagt: „Gehet. fort, ihr beiden, nach vorne, 
den Opfergang ordnend; fuhrt das Opfer aufwarts, fuhrt es nicht 
von dem geraden Wege ab” *. 

1 Der Hotr hat das Vorw&rtsfahren und Befestigen der Karren mit 
Rkversen zu begleiten, deren erster RS. X. 13. 1 ist (Ait. br. I. 29. 1). 
a Das Emporheben nach $Br. 111. 5. 3. 17 oder Kath. oder MS. '* TS* 

I. 2. 13. g ft . 
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12. Wenn die Achse (dermoch) einen Laut gibt (knarrt) so spricht 
er fiber ihr die Forraeln aus: ,,Rede, o Gott, guten Laut (oder 
„gute Stimme, gutes Wort”) ertOnen lassend, der Wohnung zu. Von 
den Gbttern gehort sollt ihr beide unter den Gottern each horen 
lassen” \ 

1 TS. I. 2. 13. b, c. — Der TS. (VI. 2. 9, 1) zufolge ist die beiderseitig 
befestigte Achse, wenn sie bosen Laut gibt, mit Varuna identisch ; knarrt sie, 
so wiirde Varuna den bOsen Laut iiber die Wohnung des Opferveranstalters 
entlassen. Der Spruch dient zur Beschwichtigung. Nach dem Kath. (XXV. 
8: 114. 3) gab es einst einen Asura „Klang” (ghosa) genannt. Der drang in 
die Baume ein. Die Gotter ergriffen ihn und banden ihn beiderseitig fest 
(wie die hOlzerne Achse beiderseitig befestigt ist) ; wiirde die Achse knarren, 
so wiirde eine asurahafte Stimme iiber dem Opfer erklingen, die Asuras 
wiirden hinterher kommen und das Opfer vernichten. Deshalb hebt man die 
Karren empor, damit die Asuras nicht hinterher folgen; vgl. JMS. III. 8. 7: 
104. 3—6. 

13. Auf die (rechte) Radspur des rechten 1 (d. h. siidlichen) Karrens 
oder auf die beiden 1 Spuren (dieses Karrens) legt der Adhvaryu 
ein Sttickchen Gold nieder 5 , und opferfc einen Butterguss auf dem 
Golde * mit dem Verse: „Hier scliritt Visnu aus” u. s. w. wie II. 6. 1 3 . 

1 Aus dem eignen Brahmana des Ap. (TS. VI. 2. 9. 2) geht nicht 
deutlich hervor, ob die Spenden auf den rechten Radspuren der beiden 
Karren darzubringen sind, oder auf den beiden Spuren jedes Karrens. 
Daher die Alternative. Kath. und MS. verordnen die Spende nur auf der 
rechten' Radspur der beiden Karren. 2 Ober dem Golde opfert er, weil 
(TS, VI. 2. 9. 3) die Unholde in der Spur hinter dem Opfer her kommen; 
daher opfert er mit dem an Visnu gerichteten Verse, weil Visnu das Opfer 
ist. So vertreibt er die Unholde von dem Opfer. Er opfert fiber Gold, weil 
der Adhvaryu, wenn er in dem, was kein Feuer ist, opferte, blind werden 
wiirde und so die Unholde das Opfer vernichten wiirden. Indem er aber 
fiber dem Golde opfert, opfert er in dem, was Feuer ist (denn das Gold ist 
dem Feuer gleichzusetzen). 8 TS. I. 2. 13. e. 

14. Dasselbe maclifc der Pratiprasth&tr in der Spur oder den 
Spuren des nordlichen (d. h. linker)) Karrens L 

1 So nach dem &Br. Der Pratiprasthatr tritt im Ritual der TS. hier 
nicht auf. 

XI. 7. 

1. Dieser bringt aber die Spende dar mit dem Verse: .,Seied ihr 
beide denn reich an Nahrung, an Milchkiihen, an guter Weide, 
dem Mensehen Ansehen zuteilend. Es sttitzte Visnu diese beiden : 
den Himmel und die Erde; er halt mit PflOcken ringsum fest die 
Erde” L 

1 TS. I. 2. 13. f. 

2. In dem am meisten westlich befmdlichen Drittel der Vedi 
stosst der Adhvaryu oder der Hotr oder der Brahman oder der 
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Maitravanma mit dem rechteu Fusse (die aus der Fremde drohende 
Gefahr) weg 1 mit dem Verse: „Stosse weg die aus der Fremde 
drohende Gefahr, wende ab die Rader (nl. der Streitwagen der 
Fremden). Geht bin, ilir beiden, zu der Wohnung des Soma” ’.Oder 
aber er (sagt nicht bloss den Vers her, sondern) wirft einen Erdkloss 
aus der Vedi iiinaus 8 . 

3 Bhar. und Hir. fiigen als Objekt hinzu: janyam bhayam. — Das 
Ritual aus der MS. (III. 8. 7: 104. 10 fgg.): „Die westliche Volkerschaft droht 
die Felder der ostlichen zu betreten. So soil der Hotr, wenn diese beiden 
Karren vorwarts gefahren werden, in Gedanken den Vers hersagend, mit 
dem Fusse diese Volkerschaft hinwegstossen. Diese Volkerschaft ist der 
Handwerkerstand ; dadurch st6sst er den Handwerkerstand hinweg, sodass 
dieser seine Felder nicht betreten wird”. £ TBr. III. 7. 7. 14. Merk- 
wiirdig bei diesem Verse ist, dass Hir. ihn ganz so gibt wie Ap. und TBr., 
aber dann folgen lasst: indrasyci samsadam , anklingend an MS. I. 2. 8: 18.16: 
gacchad indrasya niskrtam. H So machen es die KausTtakins (Kaus. br. 

IX. 4: 42, Z. 5 v. u.j. ’ 

3. Nachdem der Adhvaryu mit der Formel : ,,Hier haltet still, 
ihr beiden, anf dem Hohepunkt der Erde’' 1 die beiden Karren in 
einer Entfernung von drei Schritten vor dem Ahavanlya (d. h. dem 
Feuer anf der Uttaravedi) 3 so hat stillhalten lassen, dass ihre Rader 
mit dem mittleren Brette, in welchem sich die Nabe befindet, auf 
dem Boden ruhen % bring! er vorne den Stiitzpflock an 4 mit der 
Formel: ,,Visnuartig hist da, Visnu soil dich stutzen ,, 6 , sehlagt mil 
(dem Versteile): ,,Von Himmel her, o Visnu, oder von der Erde” 8 , 
hinter der Stelle, wo beim rechten (siidlichen) Karren die Deichsel- 
stange eingesteckt wird 7 , einen Pfosten in den Boden ein 8 . An 
diesem bindet er die Deichsel fest 9 . 

1 TS. I. 2. 13. g. 2 Die lokale Bestimmung nach Kath., MS. oder 

SBr. (III. 5. 3. 19). Die Entfernung soli drei Schritte betragen: „Durch die 
Spende mit dem Gayatrlverse (TS. I. 2. 13. e) beschreitet er (der Opferver- 
anstalter) die Erde, durch den Tristubhvers (TS. l.c. f.) den Luftraum, den 
Himmelsraum dadurch, dass die beiden Karren zum Ahavanlya gefahren 
werden. Die drei Schritte, welche zwischen dem Ahavanlya und den Karren 
gelassen werden, sind wieder die drei Raume; so l&sst er diese drei fur den 
Opferveranstalter ubrig” (MS.). 8 Die Bestimmung nach SBr. 1. c. 20. 

Dazu vgl. Bern. 3 zu XL 6. 5. 4 Nach SBr. l.c. 21. 5 Die Formel . 

aus MS. oder Kath. 6 TS. I. 2. 13. ha; vgl. Sutra 7. 7 Dieses Detail 

nur noch in Bhar. und Hir, (nicht Vaikh.): daksinam karnatardam aparena 
Hir,, d. k . prati Bhar. Wahrscheinlich ist diese Bestimmung eine Ausarbeitung 
von SBr. III. 5. 3. 21 (itaraias taio yad u ca manuse). Man hat sich den 
Hergang wohl so vorzustellen, dass, wahrend sonst das Rad auf der Erde 
ruht, jetzt der Karren durch den Pfosten (methi) gestutzt ist. Vgl. die VaijayantT 
zu Hir.: tena cakradharatvena sthite bhavato na bhUmisthite bhavatah. 

8 Nach TS. VI. 2. 9. 4. 9 W&hrend gewohnlich die Deichsel an die 

Deichselstange befestigt wird. 
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4. Dasselhe verrichtet der Pratiprastha.tr 1 an deni nOrdliehen 
(linken) Karren ; er verwendet zum Einschlagen des Pflockes den 
Vers: ,,Des Visnu Heldenlaten will ieh verkunden, welcher die 
irdischen Dunstkreise durchmessen hat, welcher den hochsten Raum 
befestigle, dreifach ausschreitend, der Weitsehreitende 2 . 

1 Vgl. Bern, zu XI. 6. 14. 2 TS . I. 2. 13. i. 

5, 6. Nachdem man die Zapfen nacli oben 1 herausgezogen hat, 
befestigt man diesel ben (rnit dem dicken Teile nach unten gekelirt) 2 
oberhalb des JochevS (vermittelst eines Seiles, sodass sie nicht herab- 
fallen). Es heisst ja in der heiligen Uberlieferung : ,,Denn die Rinder 
(d. h, die Zugochsen) der Gutter fahren (den Gotterwagen) mit dem 
Rticken nach unten” *. 

1 Aus dem Ende des Jochteiles, an welchem sie sich seit XI. 6. 3 
befinden. 2 Der dicke Teil befindet sich natiirlich in normalen Ver- 
haltnissen oben. s Die Handlung grundet sich auf Kath. XXV. 8 : 115. 2; 
die Srutiaussage ist nicht nachweisbar, vgl. aber Kath. I. c. In Bhar. Hir. 
Vaikh. und Man. srs. (II. 2. 2. 36) nur die Vorschrift, nicht die merkwiirdige 
Sruti, welche die ausserste Konsequenz der Ansicht ist, dass in rebus divinis 
alles anders zugeht, als in rebus humanis. 

7. Mit (dem Rest des Verses): ,,0der aucli vom weiten Luftraum, 
0 Visnu, tulle deine beiden Ilande mit Gtitern, und teiie sie aus 
deiner Rechten oder Linken aus” 1 senkt er rings um die Karren 
an alien Seiten Pflocke in den Boden ein. 

1 Der Rest von TS. I. 2. 13. h, vgl. Sutra 3, Bern. 6. Ap. und Vaikh. 
stehen hier allein mit der Verwendung dieses Versteiles. 

8. Und an der vorderen Seite lasst man (innerhalb der Ptlocke) 
Raum lib rig fur den Khara l . 

1 Hir.: „Sie (d. h. Adhvaryu und Pratiprasthatr) senken die Fflpcke 
ringsum in den Boden ein, sodass (d. h. in einer solchen Entfernung, dass) 
man vor dem Khara hin- und hergehen kann”. Zum Khara vgl. XL 13. 8. 

9. Hinten und vorne (d. h. liber die hinten und vorne angebrachten 
Ptlbcke legt er je einen Balken (eig. einen Bambusstab) in nord- 
licher Richtung. 

10. Es sollen zugleich sichtbar sein das ^alamukhlyafeuer, der 
Dhisniya des Hotr und das Fener auf dem Hochalter (der Ut.tara- 
vedi) K 

1 Die Tiiroffnung des Havirdhanazeltes und spater des Sadas (XI. 9. 
10; 10. 14) sollen so angebracht werden, dass ein vor oder hinter dem alten 
Garhapatya Stehender zugleicherzeit auch den Dhisniya des Hotr (vgl. XI. 
14. 4) und das Uttaravedifeuer erblicken kann. Die Bestimmung ist der MS. 
III. 8. 9: 108. 15 entnommen. Ich finde sie nur noch bei Vaikh. : yatha 
pragvamsasya sadohavirdhanayos ca samanah samkasas tathavate minoti. 
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XI. 8. 

1. Indem er mit der Formel : „Du bist Visnus Stirn” 1 ail der 
vorderen Seite des Havirdhanazeltes fiber dam „Stirn baud'* 5 den 
Querbalken 3 in der Qnere halt, sehmirt er dasselbe mit der Formel: 
,,Du bist Violins Sclmur” 4 an den vorderen Querbalken an, 
machfc mit der Formel: „Du bist das Feste des Visnu” 6 einen 
wohlvermerkten a Knoten fl , leg! dann die Balkan in west-ostlieher 
Richtung liber das Gauze, und schiebt mit der Formel: „Du bist 
Visnus Rlieken” 7 liber diese Balken das mittlere Verdeck*, das 
drei Ellen breit, neun lang ist \ 

1 TS. I. 2. 13. k a . 8 Das sog. Stirnband raratl wird von Hir. so 
gedeutet: tejanl raraty aisikt pracy anukanda madhye vitata (Var. visyuta ): 
„Das Stirnband ist ein Geflecht von Rohr, nach vorne geneigt, mit kleinen 
Absatzen, in der Mitte mit einem Draht durchzogen” (visyuta). 3 Vgl. 

Kath. XXV. 8: 115. 19: tiryancam purastad vainsam viswyanti. 4 TS. 
I. 2. 13 m* 5 TS. 1. c. n. 6 Vgl, Bern. 4 zu XI* 6. 3. 7 TS. 1. c. k*>. 

8 Zuerst wird also die Offhung zwischen und oberhalb der beiden Karren 
liberdacht. Dazu TS. VI. 2. 9. 4: „Danda Aupara hatte vermittelst des Vasat- 
rufes, (der ein Vajra ist!) die Achse des dritten Karrens zerbrochen; dass 
ein drittes Verdeck liber den beiden Havirdhanakarren aufgelegt wird, bezweckt 
die (imaginare) Erhaltung eines dritten Karrens” (wohl weil „alle gnte Sachen 
dreifach sein sollen”?). Ahnlich MS. III. 8. 7: 105. 10. 9 Diese Masse 

auch Vaikh. 

2, 3. Nachdem er die beiden anderen Verdeeke 1 ohne Spruch 
hinaufgeschoben hat, bringt er auf die Zwisdienraume (der Verdeeke) 
allmahlich* Matten und Rohrgeflechte an. Dies sind die Antarvartas 3 . 

1 Obschon nach XI. 6. 3 die beiden Karren schon mit einem Verdeck 
versehen waren. In Bhar. und Hir. fehlt diese Angabe (nl. dass jetzt die 
Karren selbst zu iiberdachen sind). Ist Ap. ungenau? Auch bei Baudh. hndet 
sich das Hinauflegen der beiden Seitendacher, aber nach ihm waren die 
Karren nicht schon vorher tiberdacht. 2 Ist pravartam so zu deuten? 

Rudradatta und die VaijayantT umschreiben nur: pravrtya pravrtya . 3 Die 

in TS. VI. 2. 10. 7 genannt sind: „Er bringt (die) Antarvartas an, zur Unter- 
scheidung ; deshalb leben die GeschOpfe von der Wildnis”. Dies ist unbe- 
greif bar.* Das Wort nur noch im Kath. XXV. 10: 118. 19: „Es gibt das Ver- 
deck und den Antarvarta : deshalb hat der Mensch Fleisch und (mehr im 
Innern) Rippen”. 

4. Nachdem er mit dem Verse: „Es sollen diese Lieder, o du, 
der du die Lieder liebst, dich rings urngeben, den Lebenskraftigen 
soli Lebenskraft begleiten, es sollen gerne angenommen die Liebes- 
erweisungen sein” 1 das jetzt fertige HavirdhEnazelt ringsum mit 
Matten u. s. w. eingesehlossen hat 2 , schiebt er die beiden Enden 
des „Stirnbandes” mit der Formel: ,,Des Visnu Mundwinkel seid 
ihr” 8 auseinander nach einigen 5 beruhrt er sie mit dieser Formel. 

1 TS. I. 3, l.o. s Der Vers gehdrt zum Ritual des Sadas, und an 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) DJ. XXIV. B 14 
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der betreffenden Stelle (TS, VI. 2. 10. 7) spricht sich das Brahmana nicht 
iiber dessen Verwendung aus. Diese ist dem §Br. (III. 6. 1. 24) entlehnt. 

3 TS. I. 2. 13.1. 4 Die Handlung nicht aus einem Brahmana zu belegen ; 

antau vyavasyati Man. srs. und Hir., vyasyati Bhar. 5 Die Vajasaneyins, 

vgl. SBr. III. 5. 3. 24. 

5. Mil der Formel: ,,Du hist Visnus Schmir” 1 umnaht der 
Adhvaryu den rechten Turpfosten 3 , und macht dann mit der Formel : 
,,Du bisfc das Feste des Visnu” 1 einen Knoten, den er sich wohl 
vermerkt \ 

1 Vgl. XI. 8. 1. 2 Wahrsch. umhullt er den Pfosten mit Darbha- 

grasern, zugleicherzeit die Umhiillung an den Pfosten befestigend. s Das 
Ganze beruht auf §Br. 1. c. 25. 

6. Nach dem Branch einiger wird erst der Knoten angebracht \ 

1 Sodass am Ende kein Knoten gemacht wird, sondern das Ende der 

Schnur nur eingesteckt wird. Vielleicht sind die Baudhayanlyas gemeint. 

7. ,,Wenn er den erst gemachten Knoten nicht losbande, so 
wtirde der Adhvaryu durch Har*n verbal lung einen vorzeitigen Tod 
finden ; darum ist dieser loszubinden” so ist in der heiligen Uber- 
lieferung gesagt 1 . 

1 TS. VI. 2. 9. 4, ygl. MS. III. 8. 7: 105. 1. Der Adhvaryu soli den 
zuerst gemachten Knoten spater (vgl. XIII. 24. 14) zuerst losbinden. 

8 . In derselben Weise behandelt der PraliprasthEtr den nordlichen 
Turpfosten. 

9. In derselben Weise umnEhen beide die hinteren (d. h. west- 
lichen) Turpfosten. 

10. Das HavirdhEnazelt ist vorne etwas erhoben, hinten etwas 
niedrig \ 

1 Dies scheint auf Kath. XXV. 8: 115. 4 zu beruhen: „Das Havir- * 
dhanazeit ist der Kopf des Opfers; es ist vorne holier, hinten verkiirzter; 
deshalb ist der Kopf des Menschen vorne holier, hinten verkiirzter”. Die 
ErhOhung des Vorderteils wird durch die Stiitze an dem Jochteile erreicht, 
Bhar. und Hir. haben nur; parasiad unnate bhavaiah , Vaikh prag unnatam 
pascad avanatam. 

11. Wenn das HavirdhEnazelt ganz fertig gestellt ist, beriihrt 1 er 
es mit der Formel: „Des Visnu Eigen bist du, dem Visnu dich” 5 . 

1 Nach $Br. III. 5. 3. 25, der Wortlaut zum Teil nach Kath. XXV. 8: 
115.6. * TS. I. 2. 13. o. 


XI. 9. 

1. Nachdem der Opferveranstalter mit dem Verse: „Darum wird 
Visnu am seine tuchtige Leistung gepriesen, wie ein furchtbarer 
herausschleichender im Gebirg weilender L5we, in dessen drei weiten 
Ausschreitungen alle Geschopfe wohnen” 1 in ostlicher Richtung aus 
dem jetzt ganz fertiggestellten HavirdhEnazelte hinausgeseliritlen ist, 
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macht er mit der Halfte desselben Verses: „in dessen drei” u. s. w. 
drei Schritte in ostlieher Richtung. 

1 Der Vers hndet sich TBr. II. 4. 2. 4, ist aber in diesem Zusammen- 
hang eher der MS. (III. 8. 7: 105. 14) oder dem Kath. (XXV. 8: 415. 7) ent- 
lehnt. Die Handlung nach denselben Quellen. 

2, 3. Der Adhvaryu soil nicht vorne (d. h. von der Ostlichen 
Richtung her) durcli das Havirdhanazelt hinsehreiten. Wenn er es 
(aus Versehen dennoch) tut, so gehe er mit einem an Visnu gericli- 
teten Verse bin \ 

1 Die Vorschrift (eine ahnliche fur das Sadas unten, XI. 10. 16) aus 
dem Kath. XXVI. 1 : 120. 10. — Er soil also wieder durch dieselbe Tiir- 
offnung, durch welche er hineinkam,■ hinausgehen. „Das Havirdhanazelt ist 
der Kopf (des Opfers), er wiirde den Kopf des Opfers zusammenschniiren 
und vorzeitig sterben” (Kath.). Meine Auffassung, abweichend von derjenigen 
der Rudradatta, griindet sich auf Hir. : „Solange die Somafeier nicht abge- 
schlossen ist, soil der A., nachdem er durch die ostliche Tiirdffnung ins 
Havirdhanazelt hineingetreten ist, nicht durch die westliche hinausgehen”. 
Der an Visnu gerichtete Vers ist nach Hir. : idani visnur vicakrame . 

4. In einer Entfernung von sechs Schritten westlieh vom Kehrieht- 
liaufen (Utkara) richtet er das Agnldhrazelt auf: die eine Halfte 
belindet sich innerhalb, die andere ausserhalb der Mahavedi '.Dessen 
Dachbalken sind west-osllich zu ricliten, es hat vier Pflocke, wird 
von alien Seiten mit Matten u. s. w. eingeschlossen und hat seinen 
Zugang an der Siidseite. 

1 Nach SBr. III. 6. 1. 26. 

5. In einer Entfernung von drei Schritten Ostlich von der hinteren 
Grenzlinie der Mahavedi richtet er in die Breite 1 das Sadaszelt auf. 

1 D. h. in stid-ndrdiicher Richtung. So MS. III. 8. 9: 108. 11 und Kath. 
XXV. 10: 118. 20: „Das Sadas ist der Bauch des Opfers (weil hier die 
Beteiligten den Soma geniessen, &Br. III. 6. 1. 1); indem man das Sadas in 
die Breite aufrichtet, verbleibt die gegessene Speise in dem Menschen. Wenn 
man es der Lange nach verfertigte, so wiirde die gegessene Speise nicht in 
dem Menschen verbleiben (bis sie verdaut ist, sondern sofort wieder hin- 
ausgehen)”. 

6. In diagonaler Richtung fur einen Feind \ 

1 Das heisst entweder: fur einen Yajamana, dem sein Adhvaryu feind- 
lich gesonnen ist, oder bei einem Opfer, das zur Schadigung eines Feindes 
des Yajamana unternommen wird. Die Vorschrift nach MS. III. 8.9:108.15: 
„Er verwirrt seine Hauche, sodass er vorzeitig stirbt”. 

7. Es ist neun Ellen breit, siebenundzwanzig lang von Slid nach 
Nord geniessen l , oder von beliebigem Masse. 

1 Diese Masse auch Bhar. und Man. srs. II. 2. 3. 13; nach Vaikh. 9 
breit, 18 lang (vgl. Ap. Sulbasutra VII. 2 in Z. D. M. G. LV, S. 582) ; astadaseiy 
ekesam auch in Bhar. 


B 14* 
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8. Eine andere Bestimmung 1 ist, dass es so gross sein soil, wie 
man es zureichend aehtet fur die Opferpriester, die Dhisiiiyas 3 , die 
am Prasarpana Beteiligten *. 

1 Die altere Quelle ist unbekannt. Die Angabe auch in Bhar., Hir. und 
Yaikh. ; hier wird sie nicht als ein Zitat mitgeteilt, also ohne tty aparam . 
' l Ygl. XL 14. 1 fgg. 8 Diejenigen, die neben den Opferpriestern als 

Diener oder als blosse Zuschauer mit hineingehen durfen; zu prasarpaka 
vgl. auch XIII. 6. 6, 7 (XI. 13, 10). 

9. In der Entfernung eines Sch rides sudlicli von der Rtiekenlinie 1 
richtet er in der Mitte des (fur das) Sat I as (abgemessenen Cries) den 
feigenholzernen Pfeiler auf. 

1 Diese Bestimmung nach SBr. III. 6. 1. 3 und 2. Weshalb der von 
Udumbaraholz verfertigte Pfeiler in der Mitte des Sadas befestigt wird, lehrt 
TS, VI. 2. 10. 6—7: „Das Sadas ist der Bauch (des Opfers); der Udumbara 
ist Speise; so bringt er die Speise in die Mitte (des Korpers) seiner Jungen 
(seiner Kinder und Tiere); daher geniessen sie die Speise in der Mitte”. 

10. Er verschiebfc (das Terrain fur) das Sadas etwas nach Siiden, 
damit es keinen Znsamrnenstoss mit der Vorsehrift der gleichzeitigen 
Sichtbarheit gebe L 

1 Deutet zuriick auf XI. 7. 10. — So kommt, nach Sutra 9, das Sadas 
nicht genau in die Mitte, sondern ein wenig mehr sudlich von der Prsthya- 
linie. ‘Die Vorsehrift nach MS., vgl. Bern, zu XJ. 7. 10. — Hir. und Vaikh. 
driicken dieselbe Tatsache so aus : daksinatah pratikrstataram , daksinena 
prsthyam prakrstataram. 

11. Die Vorschriften fur das Anfertigen der Gru be fur den feigen- 
holzernen Pfeiler sind dieselben, die fur den Pfosten beim Tieropfer 
gegeben sind \ die Handlung mit dem Bastsplitter fallt hier aber 
fort *. 

1 Vgl. VII. 9. 7, 8, 10. - Vgl. l.c. 10. 

12. Nachdeni er den Pfeiler mit der Spitze nach Osten vor (d.h. 
ostlich von) der Grube niedergelegt \ und ohne Spruch 3 gewaschen 
hat, besprengt er ilm mit Wasser, in welches Gerstenkorner gemischt 
sind, die Spitze mit der Formel: ,,Eur den Hinmiel dich” 8 , die 
Mitte mit der Formel: „Fur den Luftraurn dich ,} 8 , das untere Ende 
mit der Formel : ,,Fur die Erde dich J5 8 . 

1 So nach ^Br. III. 6. 1. 6. 2 Im Gegensatz zum Yupa, vgl. VII. 9. 9. 

8 TS. L« 3. l.d. Die Besprengung also gerade anders als beim Yupa, vgl. 
VII. 9. 9. Das Brahmana dazu (TS. VI. 2. 10. 2) lautet: „Vom ferner Befind- 
lichen auf sich zu besprengt er ihn; deshalb leben die Menschen von der 
Speise, die vom ferner Befindlichen (d. h. von aussen) auf sie zu (d. h. in 
sie hinein) gebracht wird”. Noch deutlicher Kath. XXV. 10: 117. 14: „Mit 
Hinblick auf diesen Raum (d.h. die Erde) wird der feigenholzerne Pfeiler 
aufgerichtet, mit Hinblick auf jenen Raum (d. h. den Himmel) der Pfosten 
beim Tieropfer. Darum besprengt er den Yupa von hier aus von sich ab, 
den feigenholzernen Pfeiler vom entfernteren Teile auf sich zu: um diese 
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beiden Raume getrennt zu halten. Der Feigenbaum ist Speise; iadeni er den 
Pfeiler vom entfernteren Teile auf sich zu besprengt, lasst er die Speise vom 
entfernteren Teile (d. h. vom Himmel, wober der Regen kommt, der die Feld- 
fruchte gedeihen macht) auf sich zu fallen”. 

13. Mit der Formel : ,,Stiitze den Himmei, fli lie den Luflraum, 
befestige die Brde” 1 oder mit (dem Halbverse): ,,Richte dich auf, 
o Baum, saint der goltliehen Streu” 3 rich tet er ihn zusammen mil 
dem Udgatr auf 3 , sodass der gabelformige obere Teil von West 
naeli Ost gericlitet wird. 

1 TS. I. 3. l.h. 2 MS. I. 2. 11: 20. 17. 3 So nach MS. ill. 

8. 9: 108. 8 oder Kath. XXV. 10: 117. 17: „Dem Prajapati gehOrt der Udgatr, 
der Feigenbaum ist Speise; er richtet ihn auf; Speise bringt er in seine 
Jungen (1. : . . . udgatorg audumbary, ucchrayate u. s. w.)”. Die Vorschrift fiber die 
Beteiligung des Udgatr kann aber auch auf den Brahmanas des Samaveda 
beruhen, vgl. Pane. br. VI. 4. 1—2, Jaim. br. I. 70. 

XI. 10. 

1. Mit der Formel : ,,Dy utfUia, der Soliu der Maruts, soil dieh 
durch die feste Ordnung von Mitra und Varuna befestigen” 1 befes- 
tigt er den Pfeiler, mit dem gabelfonnigen oberen Teil von West 
naeli Ost, zusammen mit dem Udgatr. 

1 TS. I. 3. l.i. 

2. Vom eingegrabenen Teil ah gerechnet hat der Pfeiler die 
Lange des Opferveranstalters L 

1 So tief ist er einzugraben. Die Vorschrift naeli TS. VI. 2. 10. 3. 

3. Das Herumschieben des Sandes, das Festselilagen und das 
Umgiessen wie beim Opferpfosten l . 

1 Also wie VII. 10. 12-11. 1. 

4. Nachdetn er in die Vergabeiung 1 ein Stiickchen Gold nieder- 
gelegt bat 3 , giessf er mit der Formel; ,,Erde und Himmel, full 1 
euch mit Sclimalz” 3 vermittelst des Sruva Sehmalz auf das Gold 
so aus, das dieses bis zum unteren Teile dem Pfeiler entlang lliesst *. 

1 Wohl nach §Br. III. 6. 1. 21. Baudh. und- Vaikh. : visakhe, Hir. : 
katne visakhe va, Bhar. : antarena karnau, Man.: antara karnau. 1 Das > 
Hinlegen des Goldes nicht nach einem Brahmana. Es kommt in alien Sutras 
vor, und beruht wohl auf der XI. 6. 13 Bern. 2 mitgeteilten Anschauung. 

3 TS. I. 3. 1. m. * Vgl. TS. VI. 2. 10. 5. 

5. Dieser Pfeiler ist der 1 tings te von den Pfeilern des Sadas L 

1 Nach MS. III. 8. 9: 108. 9: „Der Pfeiler ist der Opferveranstalter; 
man soli ihn am langsten machen. So bringt er ihn (nl. den Opferveranstalter) 
an die Spitze der Seinigen”. 

6. Die Pfeiler, welelie an den Enden (d. h. an der westl. und 
ostl. Seite des Sadas) slelien, sind so boeh, 'dass sie nur bis an den 
Nabel des Opferveranstalters reiehen. 
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7. Niedrig stelle er das Sadas her fur einen, der Regen wtinscht, 
hocli ffir einen, der nicht Regen wtinscht, nach einigen \ 

1 Und zwar sind die Manavas gemeint (MS. III. 8. 9: 108. 16, vgl. 
Kath. XXV. 10: 119. 10).* In diesem Falle soli nach Rudradatta auch der 
Udumbarapfeiler niedrig oder hoch sein. Das ist aber nicht die Ansicht der 
Kathas: „Die Pfeiler, die am Ende stehen, mache am kleinsten wer wtinscht, 
dass es regnen m6ge ; er mache sie am grossten” u. s. w. 

8 . Nachdem er die Bambussfabe in der Richtung von Slid nach 
Nord 1 und in der Richtung von West nach Ost anf die Pfeiler 
gelegt hat, schiebt er mit der Formal: ,,Indraartig bist du*' 2 dariiber 
die drei mittleren Verdecke hin 3 . 

1 Diese sind die Hauptvamsas, denn das Sadas ist tirasclnavamsa im 
Gegensatz zum Havirdhana, das praclnavamsa ist (MS. III. 8. 91 s.f.). 9 TS. 

L 3. 1. q. 3 Erst das mittlere, dann das Ostliche, dann das westliche, 
jedes mit der Formel. 

9. Mit der Formel: „Des Vi^vajana Schatten bist du" \ die drei 

siidlichen, mit der Formel: ,,Des Indra Sadas bist du” \ die drei 

nOrdlichen \ 

1 TS. I. 3. l.n. 3 Die Reihenfolge geht nicht aus dem eignen 
Brahmana des Ap. hervor, wo es nur heisst: „Er legt das Verdeck auf” 

(TS. VI. 2. 10. 5). &Br. III. 6. 1. 22, obschon hier die Reihenfolge der drei 

Gruppen eine andere ist, kann dem Sutrakara als Richtschnur gedient haben. 

10. Die sudlich und die nordlich liegenden Verdecke haben die 
Spitzen ihrer Gr&ser nach dem feigenholzernen Pfeiler hin gerichtet l . 

1 Nach Kath. XXV. 10: 118. 17: „Er mache die Dacher auf den Pfeiler 
zugekehrt. Die Krauter sind die gottlichen Untertanen und die Dacher (die 
ja aus Schilfgras bestehen) sind die Krauter, wahrend der Pfeiler der Opfer- 
veranstalter ist. So macht er die Nachkommen (die Jungen) auf den Opfer- 
veranstalter zu gekehrt”. 

11. ,,Die siidlichen Verdecke macht er holier”, so wird in der 
heiligen ttberlieferung 1 gelehrt. 

1 Nl. in TS. VI. 2. 10. 7 : „Die siidlichen Verdecke stehen dem 
Opferveranstalter gleich, die nOrdlichen dem Raume seines Nebenbuhlers ; 
er macht die siidlichen hOher (wohi dadurch, indem er die nordlichen Enden 
Jedes Verdeckes iiber das siidliche Ende des je nach N, daran anschliessen- 
den Verdeckes legt). So erhOht er den Opferveranstalter iiber denjenigen, der 
kein Opferveranstalter ist”. 

12. Die Anzahl der Verdecke kann variiert werden je nach dem 
Wunsche, mit welchem man das Opfer unternirnmt: nenn gibt 
es fur einen, der Ansehen wtinscht, weil der neunversige Stoma 
auf Ansehen hindeutet ; elf fiir einen, der Mut wiinscht, weil die 
elfsilbige Tristubh mit Mut gleichsteht; funfzehn fur einen, der 
seinem Nebenbuhler zuvorzukommen wtinscht, weil der funfzehn- 
versige Stoma ein Donnerkeil ist, womit er den Nebenbuhler 
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erschlagt, ; siebzehn fiir einen, der Nachkomrnen (d. li. zahlreiche 
Kinder und Jnnge seines Viehes) wiinseht, weil Prajapali siebzehn- 
fach ist ; e i n u n d z vv an zig fiir einen, der feslen Bestand wiinseht, 
weil der einundzwanzigversige Stoma tin ter den Stomas derjenige 
ist, der fester Bestand ist l . 

1 TS. VI. 2. 10. 5-6. 

13. Neun Verdecke gibt es bei einem Agnistoma, funfzehn bei 
einem Ukthya, secbszelin bei einem Soda^in, siebzehn bei einem 
Vajapeya und Atiratra, einundzwanzig bei den Sattras und Altlnas *. 

1 Erweitert aus MS. III. 8. 9: 109. 2 fgg. Die Anzahl der Verdecke 
wird nach dieser Aussage der Anzahl der Stotras angeglichen. 

14. Die Antarvartas, das Umhullen, die Durcbselibarkeit und die 
zwei Turoffnungen beim Sad as, wie beim Havirdhilnazelte \ 

1 Vgl. XI. 8. 2-4; 7. 10. 

15. Mit der Formel: ,,lndras Schnur hist du” 1 ntibt er; init der 
Formal; ,,Indras Festes” 1 macht er den wohlvennerkten Knoten, 
mit den Formeln: ,,Indraartig bist du. Fiir Indra dieh’” beriihrt er 
das fertiggestellte Sadas. 

1 TS. I. 3. 1. p. M.c. q,r. 

16. Der Adhvaryu soli nicht bin ten (d. h. von der westlichen 
Richtnng) durcb das Sadas hinsebreiten \ er soil auch nicht von 
hinten zwischen den Dhisniyas oder am Hotr vorbeischreiten *. 

1 Das Verbot nach Kath. XXVI. 1: 120. 7. * Nach TS. VI. 3. 1.5.— 

Vgl. oben XI. 9. 2. 

17. a. Wenn er es (dennoch aus Unaclitsamkeit) tut, so gehe er 
mit einem an Indra gerichteten Verse bin *. 

1 Nach Kath, 1. c. Z. 10. Der an Indra gerichtete Vers ist nach Hir. 
und Vaikh. TS. I. 4. 30. a. , 

17. b. Nach der Uberlieferung einiger 1 wird zur Bestreuung der 
Mahavedi der folgende Vers verwendet : ,,Diejenigen ja, die den 
Agni enttlammen, streuen die Streu unausgesetzt, sie, deren Freund 
der junge Indra ist” s . 

1 Diese „einigen” sind unbekannt. In Bhar. und Hir. wird derselbe 
Vers fakultative zur Bestreuung vorgeschrieben, aber, was besser erscheint 
(bei Ap. stfirt die Vorschrift hier den Zusammenhang), unmittelbar nach der 
von Ap. XI. 6. 3 am Anf. (vgl. Bern. 2 zu d. St.) gegebenen Vorschrift. 

1 TBr. II. 4. 5. 7. 

18. Oder er gehe mit einem an Ksetrapati gerichteten Vers bin l . 

1 Nach Kath. XXVI. 1 : 120. 13. Der Vers ist nach Rudradatta TS. I. 1. 14. g. 

19. Nach der Uberlieferung einiger 1 findet erst das Anfertigen 
der Sch al 1 loch er, nach anderen 5 das des Sadas statt. 

1 Die Manavas, Kathas und Vajasaneyins. 2 Der Autor des Taittirlya- 
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brahmana (TS. VI. 2. 9: Sadas, VI. 2. 10: Uparavas), dem sich Ap. sowie 
Baudh., Bhar., und Vaikh. anschliessen. Hir. dagegen behandelt erst die 
Uparavas, dann das Sadas. 


XI. 11. 

1. Unterhalb 1 des im Havirdluinazelte befindlichen 1 rechten 3 
(d. h. sudlichen) Karrens machfc er vor der Aclise nacli den vier 
Zwischengegenden die vier Sehalllocliei*, deren Offnung eine 
Spanne ini Durchmesser misst 8 , und die eine Spanne von einander 
getrennt sind \ 

1 Nach TS. VI. 2. 11. 1: „Das Havirdhanazelt ist der Kopf des Opfers, 
die Uparavas sind dessen Hauche; sie werden im Havirdhana gegraben; 
darum befinden sich die Hauche im Kopfe. Unterhalb werden sie gegraben ; 
darum behnden sich die Hauche auch unterhalb (d. h. im unteren Teile) des 
Kopfes”. Nach SBr. III. 5. 4. 1 sind die vier Hauche die beiden Nasenlocher 
und die Ohren. * Nach MS. III. 8. 8: 106. 18 und Kath. XXV. 9: 115. 9. 
3 Nach MS., Kath. Oder SBr. III. 5. 4. 5. 4 Nach SBr. 1. c. 

2. Naehdem er mit der Formel : „Anf Gott Savitrs Geheiss ergreife 
ich dich mit den Armen der Asvins mit der Hand des Pusan” 1 
den Spaten ergriffen hat, mnritzt er dreimal mit der Formel: 
,,Umritzt ist das Unholdentum, umritzt sind die Feinde; hier 
schneide ich dem Unholdentum den Hals ab; wer uns hasst und 
wen wir hassen, dem schneide ich hier den Hals ab” 5 das stid- 
ostliche Loch 8 . 

1 TS. I. 3. l.a. 2 l.c. b. 3 Vgl. SBr. III. 5. 4. 6 (er umritzt 
die Stelle, wo spater gegraben wird). 

3. In derselben Weise umritzt er die anderen Locher, nach rechts 
herum l , abschliessend mit dem nord(ost)lichen. 

1 Also 1. das siidostliche (Sutra 2), 2. das siidwestliche, 3. das nord- 
westliche, 4. das nordOstliche. Die Bestimmung nach $Br. 1. c. 17 am Ende, 

4. In dieser Reihenfolge werden die weiteren Handlungen an 
den SchalllOchern verrichtet. 

5. Unten werden sie kreuzweise durcli einen Kanal mit einander 
verbunden, oben sind sie getrennt zu halten l . 

1 Vgl. TS. VI. 2. 11. 2 (die Uparavas sind die Hauche, besonders in 
der Nase); „Er verbindet sie (unten) durch einen Kanal, darum sind die 
Hauche (in der Nase) an der Innenseite durch einen Kanal verbunden; oben 
halt er sie getrennt, darum sind die Hauche (in der Nase, nl. an der Aussen- 
seite) nicht getrennt'*, vgl. MS. III. 8. 8: 106. 6 — 7. 

6. Naehdem er sie ohne Spruch armstief 1 gegraben hat, grabt er * 
sie mit der Formel: ,Jch grabe die unhoidsehlagenden, zaubersub- 
stanzvernichtenden visnuartigen (Scballldcher)” *. 

1 TS. VI. 2, 11. 1: „Die Asuras, hinausgehend, vergruben Zaubersub- 
stanzen in den Hauchen der Gotter; sie (d. h. die Gbtter) fanden diese 
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armstief; darum werden sie armstief gegraben” (obschon der Lok. „in den 
Hauchen” unbegreiflich erscheint, glaube ich dennoch so iibersetzen zu diirfen, 
weil „Hauche” gleichwertig ist mit „Schalllocher”). 2 Das zweimalige 
Graben ist auffallend. Hier war wohl Baudh. das Vorbild, der erst die 
Uparavas ohne Spruch vom Unnetr verfertigen lasst, dann sie vom Adhvaryu 
graben l&sst. 3 TS. I. 3. 2. a. 

7. Nach der Uberlieferung einiger 1 werden die Formeln im Sin- 
gular verwendet. 

1 Nl. die Manavas, vgl. MS. I. 2. 11: 21. 7. 

8. Nachdem er mit der Forme I : „Du bisl der den Feind erschla- 
gende Herrscher” 1 den Arm (liber dem Loch, das er ausgrabt) 
niedergesenkt 3 hat, wirft er den Sand hinaus mit den Formeln : 
,,Hier werfe ich die Zaubersubstanz hinaus, die unser Stammver- 
wandter oder Nichtstammverwandter eingegraben hat. Hier drticke 
ich nieder, welcher Yerwandter oder Nichtverwandter uns anfeindet” 8 . 
Den Sand drlickt er (mit der Faust) an dem Rande des Loches 
nieder 4 mit der Formel: „Durch das Gayatrlversmass ist die Zauber- 
substanz hinabgedrlickt” 5 . 

J TS. I. 3. 2. f a . 5 Die Handlung mit dem Arme nur noch in 
Bhar., Hir. und Vaikh. 8 TS. 1. c. b, c. 1 Statt avabadhate Hir. : 
nigrhnati . 5 TS. L c. d. 

9. Mit der Formel: ,,lch bringe weg den visnuartigen (Sand) 5 ' 1 
bringt er ihn weg; mit der Formel: „Hinabgedrtickt ist der Bosartige” 3 
wirft er ihn vor der Stiitze (des Jochteiles des Karrens) bin \ 

1 Diese Formel nur bei Ap. ; Bhar. Hir. und Vaikh. verwenden: nirasto 
valagah (aus Kath. oder MS.). Aueh die Handlung wird nur noch in den- 
selben Sutras erwahnt. 2 Aus Kath. 3 Fur den Khara (vgl. XI. 13.8). 
Hir.: „Er streut es dort, wo man den Khara zu machen vorhat”. 

10. So 1 verfahrt er mit alien Lochern. 

1 Wie Sutra 6—9 dargelegt ist. 

11. Mit diesem Unterschiede : nachdem er mit dem je vorher- 
gehenden Spruch den Arm niedergesenkt hat, driickt er mit demje 
folgenden Yersmasse den Sand nieder. 

12. Als die hierbei in den Spruchen zu verwendenden Namen 
der Yersmasse werden liberliefert : GEyairl, Tristubh, Anustubh und 
Pankti \ 

1 Zu Sutras 11 und 12. Beim 2. Uparava sagt er also: „Du bist der 
die Nebenbuhler erschlagende Allherrscher” (TS. I. 3. 2. f b ); „durch das 
Tristubhversmass ist die Zaubersubstanz hinabgedruckt”. Beim 3.: „Du bist 
der die Anfeindung erschlagende Selbstherrscher” (TS. I. 3. 2. f c ); „durch das 
JagatTversmass” u. s. w. Beim 4. : „Du bist der alle Unholde erschlagende 
Gesamtherrscher” (TS. I. 3. 2. f d ) ; „durch das Anustubh- (oder „durch das 
Pankti-) versmass” u. s. w. Dieses Ritual ist der TaittirXyasakha fremd und 
dem Kath. II. 11: 16. 12 entlehnt. Bhar. Hir. Vaikh. stimmen mit Ap. iiberein. 
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XI. 12. 

1. Oder der Name des ersten Yersmasses 1 wird bei alien ver- 
wendet ’• 

1 Nl. : „Durch das Gayatrlversmass”, wie XI. 11. 8. Dies ist offenbar 
das urspriingliche Ritual der TaittirTyasakha, weil nur diese Formel in der 
Samhita iiberliefert ist. 

2. Mit den Formeln: „Du bisfc der den Feind erschlagende Herr- 
scher. Du bist der die Nebenbuhler erschlagende Allherrscher. Du 
bist der die Anfeindnng erschlagende Selbstherrscher. Du bist der 
alle Unholde erschlagende Gesamtherrscher” 1 senken Adhvaryu und 
Opferveranstalter ihre Arme tiber den vier Lochem, init jeder Formel 
iiber einem, nieder \ 

1 TS. I. 3. 2. f, vgl. XI. 11. 8. 2 Nach SBr. III. 5. 4. 15. 

3. Nachdem der Adhvaryu und der Opferveranstalter die jefzt 
fertiggestellten Schalllocher mit den zwei folgenden Versen beriihrt 
haben : ,,Ich beriihre diese, zu langem Leben und zur Gesundheit. 
Du bist der die Anfeindung feme haltende Sehafz der Gotten. Halte 
feme von uns die Feinde, welche i miner tvir uns geiuacht haben. — 
Was von den Got I era hier niedergelegt ist, erleuchte du und die 
vier Himmelsgegenden, die anderen : die Feinde, niederschlagend” ', 
beriihrt der Opferveranstalter das siidostliche Loch unten (indem er 
den Arm hineinsteckt), der Adhvaryu das nordwestliche s . 

1 Die Verse (auch bei Hir., und in PratTka bei Vaikh.) aus der MS. 
2 Der Ritus wohl nach !§Br. III. 5. 4. 16, mit einiger Abweichung. — „Sie 
bringen unten ihre Hande in Beruhrung”: adhastad dhastau samsparsayatah, Bhar. 

4. Jetzt fragt der Opferveranstalter den Adhvaryu: „Adhvaryu, 
was gibt es dortP” 1 „Gutes” 1 entgegnet der andere. Nach der 
Antwort des Opferveranstalters : ,,Das sei uns beiden gemeinsam” 1 
beriihrt der Opferveranstalter das nordostliche, der Adhvaryu das 
siidwestliche Loch. Dieselbe Frage und Antwort erfolgen, worauf 
der Opferveranstalter sagt: ,,Das mil*”*. 

1 TS! I. 3. 2. e, wo aber der Vokat. adhvaryo fehlt (auch Baudh. und 
Bhar. haben ihn), der dem !§Br. entstammt. 2 Nach fsBr. III. 5. 4. 17. 

5. Nachdem der Adhvaryu mit der Formel: ,,Die unholdeschla- 
genden zaubersubstanzvernichtenden visnuartigen (Lbcher) besprenge 
ich” 1 das siidostliche Loch mit Wasser, in welchem Gerste gemischt 
ist, besprengt hat, giest er mit der folgenden Formel die ebenso 
lautet, aber mit „begiesse ich” * schliesst, den Rest 8 des Sprengwassers 
in die Grube 3 , wirft mit der F'ormel : ,, Gerste {yava) bist du, halte 
fern ( ynvaya ) von uns den Feind, halte fern die Unholde” 4 ein 
Gerstenkorn hinein, bestreut den Boden des Loches mit derselben 
Formel, schliessend mit: „bestreue ich” 4 mit Streu, und giesst eine 
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Schmalzspende darin aus mit derselben Formal, schliessend mit : 
,,beopfere ich” * 

1 TS. I. 3. 2. g. 1 1. c. h. 5 Nach SBr. III. 5. 4. 19. 4 TS. 
be. i. 5 l.c. k. 6 be. b — Zum Ganzen vgb TS. VI. 2. 11. 2—3: 
Er giesst Wasser aus: darum sind die Hauche (d. h. die Nasenlocher) inner- 
lich feucht. Durch die Gerste, die Lebenskraft ist, bringt er Lebenskraft in 
die Hauche. Gras streut er hin, darum sind die Hauche (d. h. die Nasenlocher) 
innerlich behaart. Durch das Opfer mit Schmalz bringt er SchSrfe in die 
Hauche. 

0. In derselben Weise behandeU er alle. 

7. Mit der Formel : „Die beiden die Unholde verniehtenden, die 
Zaubersubstanz verniehtenden, die visnuartigen, besprenge ich” 1 
besprengt er die beiden Pressbretter. 

1 Der Spruch (und wohl auch die Handlung) nach Kath. XXV. 9 : 116.17. 


XI. 13. 


1. Diese Bretter sind vom Holze der Ficus religiosa (Udumbara) 
oder der Gmelina arborea (Karsmarya) oder von der Butea fron- 
dosa (Palana) verferligt, trocken, und behauen : vorne haben sie die 
Gestalt eines Seitenbrettes des Wagenrades, hin ten sind sie gleich- 
massig beschnitten \ 


1 Von diesen Eigenschaften ist nur die, dass sie „behauen” sein sollen 
aus einem alteren Texte zu belegen (Kath. XXV. 9 : 116. 19). Zu pradhimukhe 
vgb Man. srs. pradhiprakare. Statt samavikarte hat Hir, samapikarte , Bhar. 
samavakrte (1. °krtte ), Man. hat daftir samopavrkne . Was pradhimukha 
angeht, ist es schwer eine ganz befriedigende Darstellung zu geben, da 
man fiber das Wesen eines pradhi nicht ganz sicher ist (nach meiner Ansicht 
ist damit das ein Segment bildende Seitenbrett des soliden Wagenrades 


gemeint), Ich denke mir jetzt die beiden Bretter so 
unten, Bern, zu Sutra 6. 



auch 


2. Bei einer eintagigen Somafeier befestigt er sie nicht aneinander, 
nachher 1 sind sie aneinander zu befestigen 3 . 

1 Bei den Feiern, die in der iiblichen Darstellung nach den Ekahas 
kommen : den Ahmas und Sattras. 2 Indem in jedem Brette an der gerade 
abgehauenen Seite eine Offnung gemacht, und dadurch ein hoizerner Nagel 
geschlagen wird. Die Bestimmung aus dem Brahmana (TS. VI. 2. 11 3—4): 
„Die beiden Pressbretter sind die Kinnbacken des Opfers ; er befestigt sie 
nicht aneinander; denn die Kinnbacken sind nicht aneinander befestigt. Aber 
bei einer lange dauernden Somafeier sind. sie aneinander zu befestigen, zur 
Festigkeit”. Nach MS. III. 8. 8: 106. 18 sind die beiden Bretter Erde und 
Himmel (ime va ete). „Wenn er sie aneinander befestigte, so wurde erErde 
und Himmel aneinander befestigen”. 
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3. Oder er befestigt sie aneinander bei einem Uktliya uml den 
daranf folgenden Feiern l . 

1 Dies ist eine Umschreibung der letzten Vorschrift der Brahmanastelle 
(s. die vorhergehende Bern.). 

4. Jetzt legt er die beiden Bretter liber die Sehalllocher mit der 
Formel: ,,Die beiden die Unholde zersehlagendeu, die Zaubersub- 
stanz vernichtenden, die visnuartigen lege ich auf” \ 

1 TS. I. 3. 2. m. 

5. Zwei Sehalllocher bedeckt er mit deni stidlichen, zwei mit dem 
nordlichen Brette. 

6. Vorne (d. h; im Oslen) sind sie aneinamlergeschlossen, hinten 
(d. h. im Westen) sind sie durch dass Mass von zwei Fingerbreiten 
getrennt \ 

1 Die Vorschrift beruht auf MS. III. 8. 8: 107. 1 oder Kath. XXV. 9: 
116. 21 — 22. MS.: „Es ist ein Zwischenraum von zwei Fingerbreiten (zwischen 
den Brettern) zu lassen. Denn zwei Fingerbreiten misst d i e s e s” (d. h. wohl : 
„der Ranm zwischen den Kinnbacken”). K. : „Vorne sind sie schmaler, hinten 
breiter, denn so sind die Kinnbacken beschaffen (welche vorne schmaler, 
hinten breiter sind)”. Nach Mahadeva zu Hir. wird dies erreichf, indem man 
an dem westlichen Ecke jedes Brettes ein Quadrat fortnimmt. Vgl. das 
Diagram m zu Sutra 1. 

7. Dann schiebt er mit der Formel, die mit n umsehiebe ich” 1 
schliesst, nach rechts hermn den aus den Selialllochern ausgegra- 
benen Sand urn die Bretter hin 2 , er umstreut sie mit Streu mit 
der Formel, die mit: „umstreue ich” 1 schliesst und bespricht sie mil 
der letzten Formel \ 

1 TS. I. 3. 2 n, o, p. • 2 Dazu Kath. XXV. 9: 117. 3: „Er schiebt 

Sand auf sie zu; darum sind die Kinnbacken nicht nackt, nicht unbekleidet, 
durch das Zahnfleisch, die Lippen, die Mundwinkel, den Kinnbart”. 

8 . Vor der JochsHilze desselben (also des sudlieh, rechtsstehen- 
den) Havirdhanakarrens verfertigt er aus dem Sand der Sehalllocher 
einen viereckigen Khara (Erdaafwurf), Raum bieteml fur die Soma- 
gefasse l . 

1 Vgl. XII. 1. 6. 

9. Vorne l&sst er Raum zum Hin- und hergehen li brig \ 

1 Der Khara befindet sich also noch innerhalb des Havirdhanazeltes, 
vgl. XI. 7. 8. 

10. Der Adhvaryu und die Zuschauer 1 sollen zwischen Catvala 
und Kehrich than fen 3 oder zwischen Agnldhrazelt und Ca.tva.la 8 hin- 
und hergehen. 

1 Vermutlich dieselben wie die Prasarpakas, vgl. unten, XII. 17. 10, 
und Bern. 3 zu XI. 9. 8. 2 Die alteste Quelle scheint Sadv. br. III. L 4 

zu sein: „Dieser Weg ist das Tlrtha (der sakrale Weg) der Gutter”. :5 So 
MS. III. 8. 10: 111. 14, Kath. XXVI. 1: 120. 6. 
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11 . Nach einigen diirfen am Tage ties eigenilichen Somaopfers 
die Zuschauer allenthalben li in- und hergehen l . 

1 Quelle unbekannt. Die Vorschrift in keinem anderen Sutra angetroffen. 

XI. 14. 

1. Mi t Sand aus dem Oatvahi scliuttet er die (viereckigen oder 
kreisformigen) Dhisniyas auf 1 . 

1 Nach TS. VI. 3. 1. 1. — Die Dhisniyas sind die Erhohungen, wo 
spater (XII. 18. 1) das Feuer hingebracht wird, also eine Art Herden. 

2. Innerhalb ties Agnldhrazeltes 1 den Dhisniya fur den Agnldhra 
an dem nordliehen Rande der Mahavedi, indem er nordlieh von 
demselben (im ZeUe) Ramn znm Hin- untl hergehen iibrig lassf. 

1 Vgl. XI. 9. 4. 

3. Im Sadas, und zwar in dessen ost lichen (vorderen) Teile die 
anderen, indem er vorne Ratim iibrig lassl. 

4. Den fur den Hotr bealiinmten Dhisniya an der Rlickgratlinie l ; 
sudlich von diesem den fur den Maitravaruna bestimmten. 

1 Vgl. XI. 7. 10. 

5. Nordlieh von tlem Dhisniya des Hotr bring! er in nordlicher 
Linie die Dhisniyas fur die anderen an: fur den Brahmana- 
cehainsin, den Potr, den Nestr und den Acchlivaka. 

6. Ausserhalb des Satlas den Marjallya an dem siid lichen Rande 
der Mahavedi, in gleieher Kobe mil dem Agnldhrazelte; hier lasst 
er an tier Sudseite Raum zum Hin- und hergehen iibrig l . 

1 Die Vorschriften liber die Herstellung der Marjallyahiitte scheinen 
yon Ap. vergessen zu sein. Sie soli genau so sein wie das Agnldhrazelt, 
aber mit dem Zugang an der Nordseite (Baudh. VI. 27: 190. 11). 

7. Er selniUet sie der Reilie nach auf mil den Forrueln 1 : „Ein 
Herr bist du, ein Hinsckaffender” (den Dhisniya des Agnldhra). 
„Ein Fahrzeug bist du, ein die Opfergaben Full render” (den des 
Hotr). „Der Sehmackhafte, der Einsiehtsvolle bist du” (den des 
Maitravaruna). ,,Tutha bist du, tier ulles Wissende” (den des Brah- 
manacchamsin). „Usij der Kavi bist du” (den des Potr). „Anghari, 
Bambhari bist du” (den des Nestr). „Der Gnnst Suchende, der 
Verehrende bist du” (den des Aechavaka). „Der Sehmueke bist du, 

der Marjallya” (den Marjallyadhisniya). 

1 TS. I. 3. 3. a — h, vgl. urxten XI. IS. 2. — Weshalb jeder Dhisniya 
mit zwei Namen angeredet wird, legt das Brahmana (TS. VI. 3. 1. 2— 3) klar : 
„Die Dhisniyas behiiteten in jenem Raume den Soma (nach dem Jaim, br,, 
ygl. Verb, Das Jaim. br. in Auswahl § 102, waren diese Dhisniyas eben die 
Gandharven) ; von diesen raubten sie (ill. die Versmasse) den Soma... Als 
sie des Somatrunks verlustig geworden waren, wiinschten sie diesen von den 
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Gdttern zuriick. Da sagten die Gotter zu ihnen : „Legt euch zwei Namen zu, 
dann werdet ihr ihn erlangen, oder vielleicht auch nicht”. Die Dhisniyas 
sind die Feuer. Deshalb gedeiht ein Brahmane, der zwei Namen hat”. 

8. Naeh der Uberlieferung einiger 1 werden diese Sprtiche zum 
Upasthana und zur Beschmalzung verwendet. 

1 Vielleicht die Manavas, wenigstens nach dem Man. srs. (II. 2. 4.8) 
werden die Dhisniyas ohne Spruch aufgeschiittet, worauf jeder mit einem 
dieser Sprtiche feierlich vom Adhvaryu und Opferveranstalter angeredet wird 
(das Upasthana). Hir. lasst wenigstens den Yajamana das Upasthana mit 
diesen Formeln abhalten. Die MS. selber enthalt keinerlei Andeutung tiber die 
Handlung, welche die Formeln begleiten sollen. Die Mdglichkeit besteht also, 
dass Ap. eine andere Quelle als das Man. srs. im Auge hat, und dass das 
Man. srs. die Vorschrift von ihm (Ap.) iibernommen hat. — Was das 
Vyagharana angeht, so verwenden auch die Taittirlyas selber dabei diese 
Formeln, vgl. unten, XII. 18. 5. 

9. Die anderen Dhisniyas 1 weisl er bloss an, jedesmal zu dem 
(in Betracht kommenden Dhisniya) mit der Formel : ,,0 Herr der 
Wege, Huldigung sei dir, schade mil* nidi 2 liinschreitend. 

1 Auch die im Folgenden genannten Lokalitaten werden zu den eigent- 
lichen Dhisniyas gerechnet auf Grund von TS. VI. 3. 1. 6 : „Einige Dhisniyas 
werden aufgeschiittet, andere nicht. Durch die Aufschiittung stimmt er jene, 
durch die Anweisung (d. h. die feierliche Anrede mit Namensnennung) diese 
gtinstig. 2 Das Yajus nur bei Ap. (und Vaikh.). Es ist wahrscheinlich 
eine Reminiscenz von Pane. Br. I. 4. 1, vgl. Laty. II. 3. 1 und.Jaim. srs. XII 
(S. 14, Z. 16), wo die Formel an die Sonne gerichtet wird. 

10 . Mit der Formel : „Du bist der Oberherrscher, Kr^anu” 1 den 
Ahavanlya; mit: „Du bist derjenige, inn welchem man sich hin- 
setzt, das Lob” die Stelle, wo spater das erste Lob gesnngen wird *; 
mit: ,,Du bist der vorwarts Sehiessende, der Dimstige” 1 das Catvala; 
mit: ,,Du bist der Unberuhrbare, der Bereiter der Opfergabe” 1 das 
Samitrafeuer ; mit: ,,Du bist der Znsamrnenzuschiebende, der Aller- 
n&hrende” * den Kehriehthaufen ; mit: ,,Du bist der im Rta Wnr- 
zelnde, der das Himmelslieht Enthaltende” 1 den feigenholzernen 
Pfeiler. 


XI. 15. 

1. Mit der Formel: „Du bist der das Lielit des Brahman Enthal- 
tende, der im Himmel Wurzelnde” 1 den (Sitz des) Brahman ; mit: „Du 
bist der zum Sadas Gehorige, der Malimiuca” 4 den (Sitz des) Sadasya 5 ; 
mit: ,,Du bist der Ozean, der Allernahrende” 6 das Sadas; mit: 
„Du bist der Bock, der Einfiissige” 1 das ^alamukhrya (d. h. den 
alten Ahavanlya); mit: „Du bist der Drache, der zu der Tiefe 
gehdrende” 1 das verlassene Feuer (d, h. den ursprunglichen Garha- 
patya); mit: ,,Du bist der den Manen Gehorige, das Fahrzetig des 
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den Manen Gehorigen” 7 den Daksinagni ; mit den folgende drei 
Fomieln 8 nach einander den Ahavanlya, den Agnldhradhisniya and 
das Sadas: (1.) ,,Das Brhat ist die Lebensdauer ; moohle ieb dies 
erreichen; dies soil mir lielfen ; in dessen Namen haue ich ab, wer 
tins hasst und wenn wir hasseii” ; (2) „Das Vtimadevya ist die ganze 
Lebensdauer; raociite ich dies erreichen” u. s. w. vvie oben ; (3) ,,Das 
Rathantara ist der Herr der Lebensdauer” 9 u. s. w. wie oben. 

Bern, zu XI. 14. 10 und 15. 1. 1 TS. I. 3. 3. i-q. 2 Vgl. 

unten, XII. 16. 17.. s Nicht in einer Samhita, nur noch in Sankh. srs. 
4 Die Formel nur noch in Laty. 5 Vgl. X. 1. 10. 6 Nur so bei Ap. 

7 Aus Pane. br. I. 4. 14. 8 Diese Formein mit Varr. nur noch in Man. srs. 

9 ayuhpatt zu lesen? Die Lesart des Man. srs. ayuh pratiraihantaram ist 
noch starker verdorben. — In den anderen Sutras der Taittirlyas findet man 
den Anudesa nur mit den in TS. uberlieferten Formein. 

2. Jeder Formel h&ngl er diese an: ,,Besehutze mich durch dein 
rudraartiges Antlitz, tub re mich biniiber, schade mir nicht” 1 . 

1 TS. I. 3. 3. r. 

3. Dann erteilt er den Befehl: „Streuet die Streu, tiberreichet die 
Fasten milch” x . 

1 Der Befehl genau so in Baudh. — Aus ihm geht hervor, dass die 
Bestreuung der Mahavedi, welche schon oben (XI. 6. 3) verordnet war, auch 
zu diesem Zeitpunkte stattfinden kann. Hierher stellen sie die Vajasaneyins, 
Kathas und Manavas, wahrend es in diesem Zusammenhang in Bhar. und 
Hir. heisst : air a vedisiaranam eke samamananti . Rudradatta nimmt hier auf 
Grund von TS. VI. 2. 4. 5 eine zweite Bestreuung der Mahavedi an, was 
wenig wahrscheinlich ist. 

4. Bei der Bestreuung, welche eventuell auch fruher slatthaben 
kann, erlasse er diesen Befehl \ 

1 So begreife ich dieses Sutra, das auf XL 6. 3 hindeutet. Es macht 
den Eindruck, alsob Ap. hier etwas dort Vergessenes nachholt. 

5. Wenn er zu diesem Zeitpunkte streut, so bestreue er nicht die 
Uttaravedi, den Khara, die SehalllOcher und die Dhisniyas. 

6. Zu diesem Zeitpunkte iiberreicht er dem Opferveranstalter 1 die 
aus einer Zitze gemolkene Milch 3 als Fastenspeise \ 

1 Zum Ritual dabei vgl. X. 16. 16-17. 13. 2 Vgl. XI. 4. 10. 

7. Nach der Uberlieferung der Vajasaneyins wird ihm jetzt die 
Halfte der (aus einer Zitze gemolkenen) Milch dargereicht l , die 
andere Halfte zum Zeitpunkt, der zwischen dem letzten Pravargya 
und der letzten Upasad liegt. 

1 So das $Br. III. 6. 3. 4. Die zweite Halfte des Sutra nicht im &Br., 
sie ist offenbar auch nicht als aus dieser Quelle angefuhrt zu betrachten, 
sondern folgt logisch aus der ersten Halfte. 
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XI. 16. 

1. Jetzt lasst er das Ritual des dem Agni und Soma darzu- 
opfernden Ziegenbockes sich abwickeln. 

2. Dessen Ritus ist wie der des selbst&ndigen Tieropfers \ 

1 Wie in Buch VII beschrieben. Zu nirudhapasu vgl. Bern, zu VII. 1. 1. 

3. Die Hersagung der Sechshotrformel und die darbei sich an- 
schliessende Butlerspende \ sowie die Isti beim Tieropfer 3 gibt es 
nicht bei denjenigen Tieropfern, welcbe von sekundarer Art sind 3 . 

1 Vgl. VII. 1. 2. 2 Der fur Agni und Visnu bestimmte Opferkuchen : 

VII. 1. 3—5. Diese beiden fallen fort, weil die erste Handlung eine Einleitung 
bildet, und daher hier nicht an ihrem Platze ist, wahrend die zweite Handlung 
durch die, ebenfalls dem Agni und Visnu geltende DlksanTya-isti ersetzt 
wird (X. 4. 1—8). 8 Wie dieser AgnTsomlyabock, der 'SavanTyabock (XI. 

21. 10) und die Anubandhyakuh (XIII. 23. 6). 

4. Olme Sprucli schnurt er die beim Gastopfer 1 verwendete Streu 2 
zu der beim Agnisomatieropfer zu gebrauchenden Streu, 

1 Vgl. X. 30. 1 fgg. 2 Wahrsch. ist der Prastara von Asvavalagras 
gemeint, vgl. Bern. 1 zu XI. 1. 12. 

5. und dieselben (d.li. die bei derselben Gelegenheit verwendeten) 
Umlegeholzer 1 (von Karsmaryaholz) zu den fur das Tieropfer be- 
nOtigten Holzscheiten. 

1 Vgl. X. 30. 2. — Sutra 4 und 5 einfacher bei Hir. : Utithyaparidhln 
tdhma ufiasamnahyali . Zu vergl. ist $Br. III. 6. 3. 10: tad barhir upasamnad- 
dham bhavaiu 

6. Zur Zeit der Bereitstellung der Opferger&te 1 nimint er an 
siebenter Stelle 3 einen Substitutopferloffel in Gebrauch. 

1 Vgl. VII. 8. 2. 3 Nach der Dhruva, nach Rudradatta; das ver- 

tragt sich augenscheinlich nicht ganz mit VII. 8. 3, wo aber die Aufzahlung 
abgekiirzt sein mag. Nach der Aufzahlung des Hir, (bei Schwab, Tieropfer, 
S. 54) kame sie (an siebenter Stelle) nach den beiden Juhu, was einleuchtend 
ware. Die pracaram juhu wird von Bharadvaja (wohl im Parisesasutra) als 
eine Extrajuhu verwendet, wenn die eigentliche Juhu zu anderem Zwecke in 
Gebrauch genommen ist (wie hier fur das Tieropfer); zur Verwendung dieses 
Lbffels vgl. XI. 16. 15. Die Verwendung der PracaranT in diesem Zusammen- 
hang auch in Man. srs. (II. 2. 4. 15), Hir., Vaikh. und Katy. VIII. 7. 1. Baudh. 
und Bhar. erwahnen dieselbe hier nicht, wohl aber das Srautapadarthanir- 
vacana zu Baudh. (S. 318). Sie wird wohl durch den Zusammenhang gefordert. 

7. Das Verfahren mit demselben ist wie mit der Juhu 1 . 

1 Er wird also behandelt nach II. 4. 5. 

8. Zur Zeit wo das Schmalz in die Loffel geschopft wird \ schopft 
er erst viermal mit dem Sruva ohne Sprueh in den SubstitutlSffel 
und darauf die fur das Tieropfer benOtigte Butter in die anderen 
LOffel. 

1 Vgl. VII. 9. 1. — Die gefiillten Loffel werden natiirlich einstweilen 
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(vgl. XI. 17. 1) im Pragvamsa hingesetzt. Dass die Butter fiir das Tieropfer 
vor dem Vaisarjana geschopft wird, beruht auf MS. III. 9. 1, Anf. 

9. Mit dem Halbverse: ,,Die Herrin des Brahman soil vorwarts 
gehen, sie soil sich mit der Farbe (der Gesundheit) auf die Mahavedi 
setzen” 1 fiihrt der Pratiprasthatr die Herrin des Hauses von ibrem 
Sitz, den sie bis jetzt hinter dem alien Garhapatya hatte, zum alten 
Ahavanlya herauf*. 

1 TS. III. 5. 6. b. 1 Die Handlung beruht auf TS. VI. 3. 2.3: 
„Man fiihrt die Herrin des Hauses herauf’. Spater (XI. 17. 1) wird dasselbe 
nochmals erwahnt, als ein Teil der Brahmanastelle. 

10. Nachdem die Herrin des Hanses mit dem Halbverse: ,,Und 
ieh begebe mich, dem Wunsche folgend, bier an meine Statte” 1 sich 
bei (d. h. hinter) dem Sslamukhlyafeuer (d. h. dem frilheren Ahavanlya) 
hingesetzt hat 5 , fltistert sie den Vers: „Wir haben uns, mit Nach- 
komraen gesegnet, im Besitze eines gnten Ehegemahls, zu dir, o 
Agni, der du die Nebenbuhler sch&digst, hingesetzt, wir, unangetastet, 
zu dir, dem Unantastbaren” J . 

1 TS. III. 5. 6. c. * Wo sie fortab, da ja der friihere Ahavanlya 
jetzt als Garhapatya dienst tut (vgl. XI. 5. 10), ihren Sitz hat. MS. III. 9. 1 : 
112. 4: praci patrii pur v am agnirn (— ahavantyam) abhyudaiit. 3 TS 

1. c. d. — In Apastamba’s Texte ist patnt salamukhtyam zu trennen. 

11. Der Brahman \ der an seineni Orte stidlich vom alten Gar- 
hapatya sitzt, legt sich den Soma in den Schoss. 

1 In alien Brahmanas wird nur gesagt, dass „man” den Soma nimmt; 
daher die ' Abweichung in den verschiedenen Sutras inbetreff der Person, 
vgl. C. H. § 106, Bern. 3. Ap. schliesst sich im Wortlaut an SBr. III. 6. 3. 4 
an, nur dass hier der Opferveranstalter sich den Soma in den Schoss legt. — 
Obrigens vgl. unten, XIV. 9. 1. 

12. Der Adhvaryu erlasst den Befehl: „Rufet die bei dem Vrata 
Beteiligten znsammen” h 

1 Der Befehl so auch schon in Baudh. Zu apivrata vgl. Sutras 13 — IS. 

13. Sie (die Diener) rufen die Blutsverwandten des Opferveran- 
stalters herbei. 

14. Der Opferveranstalter fasst den Adhvaryu von binten an, 
die Herrin des Hauses den Opferveranstalter, die anderen: die Sohne 
und Bruder, die Herrin des Hauses. 

15. Nachdem der Adhvaryu alle die Verwandten mit einem neuen 
Kleide uberdeckt hat \ und den Stiel des Substitutopferloffels mit 
dem aussersten Ende des Kleides zusammengehalten hat, bringt er 
mit diesem Loffel die Vaisarjanaspenden 5 dar. 

1 Es werden also auch der Yajamana und die PatnT mit dem Kleide 
uberdeckt, weil sonst die Spende aus dem mit dem Kleidrande zusammen 
gehaltenen Loffel nicht mSglich ware; deutlich sagt dies Man. srs. II. 2. 2. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B 15 
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22. — Man fragt sich, ob die oben gegebene Darstellung den unsprung- 
lichen Sachverhalt der Umhiillung wiedergiebt, da man erwartet, dass nur 
die Blutsverwandten, die ja nicht direkt beim Opfer beteiligt sind, bedeckt 
sein miissten. — Obrigens ist die altere Quelle dieser Bedeckung der Bluts- 
verwandten nicht nachweisbar. Das Anfassen der Apivratas beruht wohl auf 
&Br. III. 6. 3. 2. * Uber den Namen dieser Spenden sagt die MS. III. 

9. 1: 112. 5: „Wenn ein menschlicher Furst in jemands Wohnung kommt, 
so befindet sich diese dann in dessen Gewalt. Wenn er von dort fortgeht, 
so befindet sie sich wieder in deren (nl. der Bewohner) Gewalt. Darum nennt 
man ihn: „Beim Vrata Beteiligt ( apivrata )'\ denn ihr (d. h. der Bewohner) 
Vrata hat Teil an ihm (?). Nun hat hier der Kdnig Soma ihre Wohnung 
erreicht (indem er sich im Pragvamsa befindet ; im Texte muss statt prapa 
der A(jrist prkpat hergestellt werden). Sie befindet sich jetzt in seiner Gewalt. 
Wenn er von dort aufbricht, so macht er sich von ihnen (den Bewohnern) 
los (visrjate). Daher der Name Vaisarjana”. Danach scheint es, das die 
Vaisarjanaspenden bezwecken, den Soma aus dem Pragvamsa zu ent las s e n, 
Vielleicht ist aber eher Zusammenhang mit dem Aufgeben der AvantaradTksa 
(XL 18. 3 fgg.) anzunehmen, so das Kath. XXV. 2: 124. 8. 

16. Mit den beiden 1 (einem Verse und einer Formel): ,,Du bist, 
o Soma, der Befestiger, der weitreichende Schirm wider die Anfein- 
dungen, die von uns selbst und von anderen ins Werk gesetzt sind, 
sv&hEL — Es soil der Eifrige gerne das Schmalz entgegennehmen, 
svaha” * giesst er die Halfte 3 der im Substitutloffel befindlichen 
Butter 4 im Garhapatya 1 (dem alten Ahavanlya) aus. 

1 Nach TS. VI. 3. 2. L , » TS. I. 3. 4. a, b. 3 Zur anderen 

Halfte vgl. XI. 17. 4. 4 Vgl. XI. 16. 8. 

. i 

XI. 17. 

17, 1. Man 1 nimmt den Soma, die Presssteine, die Vayugefasse \ 
den liolzernen Trog, man * fiihrt die Herrin des Hanses herauf, man 
zieht die Karren * hinterher 8 — (dies letztere gilt nur) fur einen 
umherwandernden * (Opferveranstalter) 7 — und alle Requisiten, die 
sich bei dem hinteren (jetzt ais solcher aufgegebenen) Garhapatya 
befinden s , man fiihrt den Ziegenbock 9 hinterher, man tr&gt das 
Brennholz, die Streu, die in den Loffeln geschopfte Butter, das 
Sprengwasser hinterher 19 . 

1 D.h. der Brahman, vgl. XI. 16. 11 und XIV. 9. 2. 8 Vgl. XII. 1 . 4. 

* Nl. der Pratiprasthatr ; nach XI. 16. 9 svar dies schon geschehen. ‘An 
erster Stelle das agnistham anas, vgl. I. 17. 5 (weshalb der Plural ?). 5 So- 

weit wdrtlich mit dem Brahmana (VI. 3. 2. 2) fibereinstixnmend. ' Vgl. 
Bern, zu V. 3. 22. 7 Also fur einen Ansassigen wird der Karren nicht 

herbeigeholt? Nach der VaijayantTzu Hir. soil aus dieser Bestimmung, die sich 
nur in Ap. findet, folgen : salinasya nirmanthya eva. 8 Wie z. B. die 

pasukant pairani, die jetzt hinter dem alten Ah., dem jetzigen Garh. hinge- 
stellt werden mtissen. 9 Nl. den dem Agni und Soma darzuopfernden. 
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vgl. X. 29. 4 — 6. ,ft Alles dies wird ebenfalls aus dem Pragvamsa geholt, 

vgl. XI. 16. 4, 5, 8. 

2. Naehdem der Adhvaryu in dem an der Offnung desPrEgvaip^a 
befindlichen alien Ahavanlya, jetzt als Garhapatya dienenden Feuer 
ein zum Vorwartsbringen des auf den Agnldbraherd hinzulegenden 
Feuers bestimmtes Scheit entflammt and dies rnit Sandkornern 
unterlegt hat l , erteilt er dem Hotr den Befehl : ,,Zum Vorw&rts- 
ftihren von Agni und Soma rezitiere” 1 oder: ,,Zum Vorwartsfuhren 
rezitiere”. 

1 Vgl. VII. 6. 4. 3 Der Befehl nach Ait. br. I. 30. l.ZumGanzen 

vgl. SBr. III. 6. 3. 9. 

3. Wenn der erste der vom Hotr zu rezitierenden Verse 1 dreimal 
hergesagt worden ist, so begibt man sich, naehdem der Adhvaryu 
den Vers gefliistert hat: ,,Dieser Agni soil nns freie Bahn schaffen, 
er soli voran gehen, die Gegner zermalmend. Umgesliim soil er die 
Feinde besiegen, er soil beim Beutegewinn Beute ersiegen” 3 in 
ostlicher Richtung weiter, indem entweder das Feuer * oder der 
Soma vorangetragen wird. 

1 Der Hotr hat jetzt gewisse Rkverse zu rezitieren (vgl. G.H. § 106. 
c. a), deren erster Asv. IV. 10. 1 (vgl. Ait. br. I. 30. 2) ist. 2 TS. 1.3. 4. c. 
Dass dieser Vers, dessen Zweck nicht in den Brahmanas angegeben wird, 
zum Vorwartsfuhren verwendet wird, hat schon Baudh. VI. 30: 195. 9. 
8 Nur dieses nach XIV. 9. 2, wo der Brahman mit dem Soma sich dem 
Trager des Feuerbrandes unmittelbar anschliesst. 

4. Naehdem er das Scheit auf den Agnidhradhisniya hingelegt 
hat 1 , giesst er dariiber mit dem Verse 1 : „Agni, fiihre uns auf 
gutem Wege zum Reiehtum, der du, o Gott, alle Besti mm ungen 
kennest. Halte fern von uns die in die Irre fiihrenden Sunden ; 
mochten wir dir dienen mit ausfuhrlichster Huldigung^ 5 die H&Ifte 
von dem Rest des Schmalzes 8 aus (wobei ihn der Opferveranstalter 
und seine Blutsverwandten, durch das Rieid bedeckt, wilder be- 
riihren) \ 

1 Beruht auf TS. VI. 3. 2. 3: „Er bringt im Agnldhrazelte eine Spende 
dar mit dem das Wort „Fiihre” enthaltenden Verse: um das Opfer zum 
Himmelsraume zu fiihren”. 2 TS. I. 1. 14. i. 8 Vgl. XI. 16. 16. 
4 Zur Parenthesis vgl. Sutra 7. 

5. Die Presssteine, die Vayugefasse, den holzernen Trog l&sst man 
die Nacht iiber im Agnldhrazelte 

1 Sie sollen nicht die Nacht iiber zusammen mit dem Soma bleiben: 
„er trennt den Soma von diesen (Gegenstanden) ; wenn er ihn zusammen 
mit diesen hinlegte, so wiirde der Soma verderben” (TS. VI. 3. 2. 3); „weil 
die Presssteine dazu dienen den Soma zu erschlagen (d. h. zu tOten), trennt 
er ihn von seinen Totem” Kath. XXVI. 2: 125. 14. 


B 15* 
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6. Dann geht der Adhvaryu nordlieh mn den Agnldhradhisniya 
herum zum Ahavanlya and giesst in dieses Feuer 1 den Rest des 
Schmalzes aus mit dem Verse: ,,Weit, o Visnu . . . (u. s. w. vgl. 
VII. 1 . 7). . . . den Opferherrn” J . 

1 „Die Visarjanaspenden werden dargebra'cht fur die Erreichung des 
Hitnmelsraumes. Er opfert mit zwei (Versen) im Garhapatya (vgl. XI. 16. 16); 
der Opferveranstalter ist zweifiissig : um testen Halt (auf der Erde) zu bekom- 
men. Er spendet im AgnTdhra (XI. 17. 4); dadurch beschreitet er den Luft- 
raum. Im Ahavanlya; dadurch lksst er ihn den Himmelsraum erreichen” 
(TS. VI. 3. 2. 1). * TS. I. 3. 4. d. 

7. Nach der Spende wenden sich die Blutsverwandten naeh 
reehtshin um und kehren auf dem Wege, den sie gekommen waren, 
zurtiek. 

8. Mit dem Verse: „Es geht der Soma, der den Gang kennt, er 
begibt sich zum Stelldicheiu der Gotter um sich auf den Sitz des 
Rta zu setzen” 1 bringt er 2 den Konig Soma dureh die hintere 
TiirOffnung ins Havirdhanazeit. Wenn der Opferveranstalter ein 
Gata^rl ist, dann durch die vordere*. 

1 TS. I. 3. 4. c, vgl. TS. VI. 3. 2. 3 — 4 : „Er bringt ihn hinein mit 
einem an Soma gerichteten Verse; durch seine eigne Gottheit bringt er ihn 
hinein”. 2 Nach XIV. 9. 3 ist der Brahman gemeint, der dann den Soma 
dem Adhvaryu uberreicht. 8 Beruht auf Kath. XXVI. 2: 125. 17. Zum 
Gatasrl vgl. Bern. 1 zu I. 14. 9. 

9. Durch die vordere Tiiroffnung tritt der Opferveranstalter in 
das Havirdh&nazelt ein 

1 Dem Kath. 1. c. Z. 19 entnommen. 

10. *In dem inneren Teil des reehten (d. h. siidlichen) Havir- 
dhanakarrens wird darauf in der fruiter dargetanen Weise 1 das 
schwarze Antilopenfell ausgebreitet und der Soma hingelegt 5 . 

1 Vgl. X. 27. 10 (erste Haifte). » Vgl. $Br. III. 6. 3. 18. 

XI. 18 . 

1. Jetzt iibergibt ihn (d. h. den Soma) der Opferveranstalter 1 den 
Gottheiten, indent er die Formel flustert; „Hier habt ihr, o Gott 
Savitr, den Soma; behutet ihn, er soil euch nicht hintergehen” J . 

1 Beruht auf TS. VI. 3. 2. 4. 4 TS. I. 3. 4. h. 

2. Nachdem er (der Opferveranstalter) 1 die Formel : „Dort, o 
Soma, bist d u, der Gott, zu den Gottern gegangen” 2 tlber dem 
Soma ausgesprochen hat *, und naehdem er mit dem Rest derselben 
Formel: „Hier bin ich, der Menseh, zu den Menschen gekommen 
mit Nachkommen, mit Wohlstand” 5 sich nach rechts herum ge- 
wendet hat, macht er mit der Formel: „Huldigung den Gbttern” * 
einen nach Osten gekehrten Anjali, mit „Svadha den V&tern” * 
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nach Stiden, schreitet aus dem Havirdhanazelte hinaus 8 mit der 
Formel : ,,Hier (liabe) ich (mieh) von Varuna’s Schlinge (losgemacht)” 8 
ond schaut nach Osten mit der Formel: „Die Sonne babe ich 
erschaut” Mit der Formel : ,,Mochte ich die Sonne erblicken” 8 
blickt er fiber den ganzen Vihara bin, mit dem Rest der Formel: 
„da,s Lieht des Vaisvanara” 8 auf den Ahavanlya. 

1 Nach Rudradatta (der TS. VI. 3. 2. 5 anftihrt: „Wenn er diese Formel 
nicht hersagte, so wiirde der Yajamana ohne Nachkommen, ohne Kiihe sein”) 
ware der Adhvaryu gemeint. Mir scheint die Brahmanastelle das nicht zu 
beweisen. Baudh. lasst den Adhvaryu die Spriiche sagen und die Handlungen 
verrichten. In Bhar. und Hir. (und wohl auch Vaikh.) wird explicite der 
Yajamana als handelnde und redende Person erwahnt. 2 TS, I. 3. 4. i. 

3 SBr. HI. 6. 3. 9: upatisthate. 4 TS. i. c. k. 5 Nach $Br. 1. c, 20, 

6 TS. 1. c. 1. 7 Aus dem Kath. (nicht in den anderen Taitt. sutras). 

3. Zu diesem Zeitpunkte gibt der Opferveranstalter die „Zwischen- 
weihe” auf 1 . 

1 Welche XI. 1. 13 angefangen hatte. 

4. a. An den Ahavaniya richtet er, vor dernselben stehend, die 
Formeln 1 : ,,o Agni, Herr der Observanzen, du bist der Herr der 
Observanzen. Welche Gestalt von mir in dir gewesen ist, die ist 
jetzt in mir; welche Gestalt von dir in mir gewesen ist, die ist 
jetzt in dir. In nonnaler Weise, o Herr der Observanzen, sind jetzt 
wieder die Observanzen von uns beiden, den an den Observanzen 
beleiligten” \ 

1 Vgl. TS. VI. 3. 2. 6: „Man soli die eigne Gestallt wieder annehmen”, 
so sagt man; denn wer weiss, ob der Machtigere, wenn etwas (das einem 
Geringeren angehort) sich in seiner Gewalt befindet, dies zuruckerstattet oder 
nicht”. MS. III. 9. 1: 113. 20: „Der Geweihte hat seine Gestalt mit der des 
Agni vertauscht. Rudra ist Agni. Wenn er seine Gestalt nicht wieder mit 
Agni vertauscht, so dass der status quo hergestellt wird, so wiirde Rudra 
ihm nachstellen”, man vergl. den Spruch unter XI. 1. 14. 2 TS. I. 3. 4. m— o. 

4. b. Mit dieser Formel legt er in dieses Feuer ein Scheit,so will 
es das V&jasaneyaka \ 

1 So verordnet in der Tat das &Br. III. 6. 3. 21; vgl. oben, XI. 1. 15. 

5. Er lockert seinen Giirtel und seine F&uste l . 

1 Vgl. XI. 2. 1. 

6. Zu diesem Zeitpunkte wird, nach dem von einigen 1 ixberlieferten 
Braucli, der Stab dem Maitravaruna uberreicht*. 

1 Wahrscheinlich die BaudhayanTyas, nach deren Sutra (VI. 32: 197.2) 
zu diesem Zeitpunkte der Befehl erlassen wird, dass der Yajamana den Stab 
dem Maitravaruna zu liberreichen hat. 2 Vgl. X. 27. 2. 

7 . Mit der Formel: „Sv&h&, das Opfer durch den Geist; svaha, 
von Erde und Himmel her; svaha, vom breiten Luftraum her; 
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svaha, vom Winde erfasse ich das Opfer” 1 lasst er die F&uste frei 1 . 

1 TS. I. 2. 2. n und vgl. oben X. 11. 4. Die Handlung, nicht in den 
Brahmanas der Taitt. erwahnt, nach !§Br. III. 6. 3. 21 am Ende; „von nun 
ab gebraucht er die Hande wieder frei”, Hir. 

8 . Mit der Formel: „Svaha, in der Stimme gebe ich die beiden 
Winde (d. h. Hauche) frei” l , gibt er die Stimme frei *. 

1 Es ist svaha vaci vate visrja iti zu lesen, und die Formel ist mit 
leichter Anderung dem Kath, (III. 1 : 23. 12) entnommen. 2 D. h. er braucht 
fortab nicht mehr wahrend gewisse Tagesabschnitte die Stimme anzuhalten; 
bis jetzt hatte er jeden Diksatag von der Zeit vor Sonnenaufgang bis nach 
Sonnenaufgang (X. 17. 2) und am Nachmittage von Sonnenuntergang bis zum 
Erscheinen der Gestirne das Vagyamana zu beachten. 

9. Das Geniessen der Fastenmilch nimmt ein Ende l . 

1 Vgl. XI. 4. 10. 

10 . Am Tage der Somakelterung geniesst er den Soma und die 
tiberreste der Opfergaben \ 

1 Vgl. XII. 25. 12. 

11 . Nbrdlich von dem auf dem Hochaltar befindlichen Ahavanlya 
setzt der Adhvaryu das Brennholz und die Streu mit den Spitzen 
nach Osten in der Nabe dieses Feuers bin, siidlich von der Streu 
das Brennholz, nordlich vom Brennholz die Streu *. 

1 Dies ist die Fortsetzung des Opfers des fiir Agni und Soma bestimm- 
ten Bockes. Zum Opferpfahl vgl. X. 4. 14 — 15. Die schon ges chop fie (XI. 
16. 8) Butter und das Brennholz und die Streu waren in der Prozession 
(XI. 17. 1) mitgefiihrt worden. — Dieses Sutra ist gleichlautend mit II. 3. 17. 

XI. 19. 

1. Er beginnt die Handlungen vom Besprechen des Sprengwassers an 1 . 

1 Vgl. II. 8. 1 fgg. 

2. Zur Zeit des Streuens streut er die Streu hinter dem Hochaltar \ 

1 Nach dem Ritual von II. 9. 2, hier aber nicht auf die Vedi, wo 

sonst das Havis hingesetzt wird. 

3. Der Sprueh zum Streuen 1 wird ansgesprochen ’. 

1 Vgl. II. 9. 2. s ? Eigentlich: „kehrt wieder”. 

4. Es erfolgen die Handlungen aus dem Tieropfer, die mit dem 
Fertigstellen der in den Lbffeln geschopften Butter anfangen. Ohne 
Unterschied findet dann die Handlung statt bis zum Pravara 1 . 

1 Also VII. 9. 4 (vgl. II. 9. 15) bis VII. 14. 3. 

5. Nachdem er den gbttlichen und den menschlichen Hotr geweiht 
hat \ wahlt er, nachdem er jedesmal die Anrufung ( asravana ) 
gesprochen hat, mit den Anfangswdrtern der Befehle, die zu den 
Rtuspenden dienen *, die beim Somaopfer auftretenden Opferpriester, 

1 Vgl. VII. 14. 5, s Diese Ittupraisas gehdren dem Kreise des 
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Rgveda an; sie sind erhalten in den Khila: V. 7. 5 (ed. Scheftelowitz, S. 148; 
vgl. die nachstfolgenden Sutras und C. H. § 150). 

6. und zwar den Hotr mil der Fortnel: „Den Indra, kraft seiner 
Hotrfunktion, zusammen mit, vora Hirnmel und von der Erde her”. 

1 Oder „zusammen mit Himmel und Erde” (so der Khilatext, 1. c. a.) 

7. Nachdem er den Grashalm auf die Vedi znriickgeworfen hat, 
wahlt er die folgenden Opferpriester, ohne das hblzerne Sehwert 
in der Hand zu halten \ 

1 Vgl. II. 16. 15 und 15. 1. 

8. Den Agnldhra 1 mit der Formel: „Den Agni, kraft seiner 
Agnldhrafunktion” die beiden Adhvaryus (d. h. Adhvaryu tind 
Pratiprasthatr) mit: „Die beiden Alvins, kraft ihrer Adhvaryu- 
funktion” * ; den Maitravaruna mit : „Mitra und Vanma, die beiden 
Pradastrs, kraft ihrer Pra^astrfunktion” 4 ; den Brahmanaechamsin 
mit: ,,Der Brahman ist India, kraft seiner Brahmanfunktion” 5 ; den 
Potr mit: „Die Maruts kraft ihrer Potrfunktion” e ; den Nestr mit: 
,,Den mit den Frauen Verbundenen kraft seiner Nestrfunktion” 7 
und schliesslich auch den Opferveranstalter mit der Formel: ,,Agni 
(sei) der Ftihrer der gottlichen Stamme, dieser Opververanstalter 
der menschlichen ; unzertrennlich leuchte beider Hausherrenwiirde 
hundert Jahre lang; zwei Gefkhrten (sind sie), die sich mit guten 
Gaben uberhaufen und ihren Korper nieht bertihren” 8 . 

1 Die Reihenfolge der Rtvljs ist die der Kathas (XXVI. 9: 132. 4fgg.). 

3 Rgvedakhila 1. c. d. s 1. c. 1. 4 1. c. f. 5 Verdorbener Text, 

vgl. Khila 1. c. e (wo brahmanad bei Scheftelowitz statt brahmanad zu lesen 
ist). 6 1. c. b. 7 1. c. e ( gnavo , das wohl Vok. ist, wird hier offenbar 

als Akkus. gemeint. 8 Diese Formel, der MS. (III. 9. 8: 127. 3, vgl. 
§Br. III. 7. 4. 10) entlehnt, hat hier den Rtupraisa ersetzt. 

9. Oder (in der letzten Formel statt: „dieser Opferveranstalter 
der menschlichen”): „dieser Somakelternde Opferveranstalter der 
menschlichen” u. s. w. l . 

1 So wenigstens dieser Teil des Rtupraisa. 

10. Nacb dem Brauche einiger 1 findet die Wahl beim Savana- 
tieropfer, nicht beim Opfer des Agnisomabockes, statt. In diesem 
Falle sage er: , .dieser Somakelternde”. 

1 Und dies ist wohl das Ubliche (Baudh., Man. srs., Katy., Kathaka- 
vaitanika, unter Katy. zitiert). 

11. Uberall spricht er den Naraen des Erw aid ten leise, das Wort: 
,,der menschliche” aber laut l . 

1 Vgl. II. 16. 14. 

XI. 20. 

1. Jeder Opferpriester bringt unmittelbar nach seinem Pravara 
die zwei Spenden des Angerufenen im Ahavanlya dar, die erste mit 



232 


Elftes Buch 


XL 20. 2.— 


der Formel: „M5chte ich der Rede wohlgef&llig, mochte ich dem 
Herrn der Rede wohlgefallig sein, o Gottin Rede, versetze mich 
in das, was von der Rede Susses enthaltend ist, svaha der Saras- 
vatl” l , die zweite mit dem Verse: „Vereinige das Lied mit dem 
Verse, das Rathantara mit dem G&yatrimetrum, und das Brhat, das 
sicli auf der Batin der Gayatrl bewegt” 1 . 

1 TS. III. 1. 10. a, b. — Die alteste bekannte Quelle, wo von diesen 
Spenden die Rede ist, dtirfte Kaus. br. X. 6 am Ende sein. 

2. Nachdem man bei Tageslicht die Voropfer des Agnisoma- 
tieropfers verrichtet hat, geht man nach Sonnenuntergang mit den 
Nachopfern vor \ 

1 Diese Vorschrift (bei Hir. : astamite samvadaprabkrtina pasutantrena 
pratipadyate , Bhar. : tam divopakrtya naktam samsthapayati, Vaikh. : astamite 
samvadadina pracaranti) beruht auf TBr. I. 5. 9. 6—7 : „Sie (d. h. die mit 
den Asuras streitenden Gotter) schlachteten, nachdem sie den Tag hatten 
verstreichen lassen (aber noch vor dessen Ende), das Opfertier. Dadurch 
entfernten die Gotter von dem Tage die Not, das bose Geschick, den Tod. 
Nachdem sie den (ersten) Teil der Nacht hatten verstreichen lassen, opferten 
sie es. Dadurch entfernten sie von der Nacht die Not, das bose Geschick, 
den Tod” (und so verfahren auch die Menschen). — Vgl. XI. 20. 13. c. 

3. Wenn man, nach der Darbringung der Netzhaut, sich am 
Catvala gereinigt hat 1 , befiehlt der Adhvaryu: „Subrahmanya, 
rufe die Subrahmanya(formei), in welcher Vater und Sohne erwahnt 
werden” \ 

1 Es werden vom Tieropfer also die Handlungen verrichtet von den 
Voropfern (VII. 14. 6) ab bis VII. 21. 6. 2 Die Vorschrift scheint auf 

Laty. I. 3. 18—20 zu beruhen. Vgl. G. H. § 107. — Das Anrufen der Subrah- 
manya findet statt: X. 28. 4, XI. 3. 14. b, XL 20. 4, XI. 21. 8, XII. 3. 15. 

4. Von diesem Zeitpunkte ab enthalt die Subrahmanyaanrufung 
die Erwfthnung der V&ter und Sohne” 1 . 

1 Vgl. Laty. unter Sutra 3. 

5. Nach der Anrufung schopft er, gegen den Strom stehend \ 
mit einem Kruge das ,,iibernachtige” Wasser 3 aus einem fliessenden \ 
einen Berg dorchbrechenden * Wasserstrom. 

1 Nach TS. VI. 4. 2. 2, 3. 2 Zur Verwendung dieses Wassers 

vgl. XII. 5. 2 fgg., XII. 7. 10. 8 Diese Bestimmung konnte auf MS. IV. 

5. 1 : 62. 14 beruhen, wo der die Wasser umlagernde Vrtra mit einem Berge 
verglichen wird, durch welchen die Wasser hindurchbrechen. 

6. Er schreite nicht fiber das fliessende Wasser hinaus \ 

1 Die Bestimmung, deren Sinn (vgl. Bern, zu Sutra 8) zu sein scheint: 
„Er nehme jedenfalls fliessendes Wasser”, aus dem Brahmana (TS. VI. 4. 2. 3). 
Nach Rudradatta bedeutet antama(h): „in der Nahe befindlich”; er deutet 
den Satz: „er schreite nicht iiber das in der Nahe befindliche Wasser, wenn 
es nur fliessend ist, hinaus (sondern nehme dieses), auch wenn es nicht aus 
einem Berge hervorstrOmt”. Dass dies nicht die Absicht des Satzes im 
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Brahmana sein kann, geht aus der Tatsache hervor, dass auch das Brahmana 
die in Sutra 6 gegebene Vorschrift enthalt, wahrend giribhidam in ihm n i c h t 
gefunden wird. 

7. Er schopft es an einer Stelle im Wasser, wo sich Schatten 1 
und Sonnenschein bertihren. 

1 Der Schatten einer Wolke, ygi. Sutra 8. 

8. Wenn es keinen Schatten einer Wolke gibt, dann an einer 
Stelle, wo sein eigner, oder eines Baumes, oder eines sich senkenden 
Ufers Schatten sich mit der Sonnenschein beruhrt 1 . 

1 Diese Bestimmung nur bei den jiingeren Taittirlyakas (1. yady abkra - 
cchayam ). Das Brahmana (TS. VI. 4. 2. 1—4) begriindet die in Sutra 5—7 
gegebenen Vorschriften in dieser Weise : „A1$ die Gutter das Opfer imAgnl- 
dhrazelte unter sich verteilten, da sagten sie in bezug auf das Ubriggebliebene: 
„Dieses soli bei uns die Nacht tiber verbleiben (vasatu)” . Daher der Name: 
„ubernachtiges (Wasser)”. Damit kamen sie morgens nicht zu stande; da 
Hessen sie es in das Wasser hineingehen; das wurde das iibernachtige 
Wasser. Er schopft das iibernachtige Wasser; das iibernachtige Wasser ist 
das Opfer. So bringt er die Nacht zu, nachdem er das Opfer angefasst und 
ergriffen hat .... Wenn er mit dem Strom, stehend es schOpfte, so wurde 
sich sein Vieh (das ja auch dieses Wasser ist) von ihm ablosen. Gegen den 
Strom stehend schdpft er es, ihm das Vieh zuriickhaltend. Indra hatte den 
Vrtra erschlagen; dieser hatte durch seinen Tod das Wasser mit Todes- 
substanz befleckt; derjenige Teil des Wassers, der opferrein und zum Opfer 
tauglich und m i t den Gottern war, der hatte sich losgemacht und wurde 
zum fiiessenden Wasser. Indem er aus fliessendem Wasser schopft, schdpft 

er zum Opfer taugliches Wasser. Er schreite nicht uber das fliessende Wasser 

/ / 

hinaus (aniama halte ich fur adverbialen Instr., vgl. antarazxx &ntara)\ wenn 
er xiber das fliessende Wasser hinaus schritte, so wurde er das Opfer ver- 
schmahen. Er schQpfe es nicht aus stillstehendem Wasser; das stillstehende 
Wasser ist von Varuna ergriffen; wenn er aus stillstehendem Wasser schopfte, 
so wurde er machen, dass Varuna sein Opfer ergreift. Wenn es Tag ist, begibt 
sich die Nacht ins Wasser hinein; deshalb sieht das Wasser am Tage dunkel 
aus tiSwp)-, wenn es Nacht ist, begibt sich der Tag ins Wasser hinein 

deshalb sieht nachts das Wasser hell aus. Er schOpft es, wo sich Schatten 
und Sonnenschein beruhren ; so schbpft er ihm die Erscheinungsform (die 
Farbe) von Tag und Nacht”. 

9. Er schopft, indem er den Krug gegen den Strom ins Wasser 
taucht l , mit dem Verse: „Mit Opfergabe versehen ist dieses Wasser, 
mit Opfergabe versehen ist der Gott : das Opfer; mit Opfergabe 
versehen lockt er (die Gotter) herbei; mit Opfergabe versehen sei 
die Sonne” *. 

1 Der Ausdruck aus MS. IV. 5. 1 : 63. 1. 2 TS. I. 3. 12. a, vgl. TS. 

VI. 4. 2. 4-5. 

10. Wenn, ehe er nocli das Wasser gesehopft hat, die Sonne 
untergeht, so bringe er im Ahavanlya die ftinf Sonnenspenden dar 
mit den Formeln; „Wie das Sonnenliclit die Glut, svaha. Wie das 



234 


Elftes Buch 


XI. 20. 11.— 


Sonnenlicht die Sonne ( arka ), svaha. Wie das Sonnenlicht der 
Leuchtende, svaha. Wie das Sonnenlicht das Licht, svaha. Wie das 
Sonnenlicht die Sonne, svaha” 1 und schopfe dann, nachdem ein 
auserwahltes Stuck aus der Habe des Opferveranstalters ihm gegeben 
ist, das Wasser, indem er einen Feuerbrand liber dem zu schopfen- 
den Wasser halt, oder nachdem er ein Stiickchen Gold in den Krug 
hineingelegt hat *. 

1 TS. V. 7. 5, b. 3 Alles, ausgenommen die Arkaspenden, die nur 
in Ap. vorkommen, beruht auf TS. VI. 4. 2. 1—2 (vgl. MS. IV. 5. 1 : 64. 5 
und $Br. III. 9. 2. 9). 

11. Oder er schopfe es in diesem B'alle aus dem in einem Topfe 
befindliehen Wasser in der Wohnnng eines Brahmanen, der viele 
Opfer darbringt \ 

1 Nach TS. VI. 1. c. („denn dieser ist einer der das iibernachtige Was- 
ser geschOpft hat*'). 

12. Mit „der viele Opfer darbringt” ist nach der Uberlieferung 
gemeint: „einer der das Somaopfer verrichtet” \ 

1 Deutet wohl auf die zuletzt zitierte Brahmanastelle. 

13. a. Mit der Formel: ,,An den Sitz des Agni, dessen Wohnung 
aufrecht steht, setze ich each (ihr Gewasser)” 1 stellt er den Krug 
hinter den alten Ahavanlya (also auf die Vedi) *. 

1 TS. I. 3. 12. b a . 2 Nach TS. VI. 4. 2. 5. 

13. b. Jedesmal wenn das Iibernachtige Wasser hingestellt wird \ 
flustert der Opferveranstalter den Rest derselben Formel : „Ihr 
Glinstigen, zur Gunst 1 Versetzet mich in Gunst ,? 2 . 

*• Vgl. XI. 21. 3 — 6. * TS. I. 3. 12. b b . Nur Ap. und Vaikh. lassen 

den Yajamana die zweite Halfte des Yajus sprechen. 

13. c. Es tinden jetzt diejenigen Handlungen von dem einen Teil 
des Bockopfers bildenden Opferkuchen statt, deren erste das Bei- 
sammensetzen der Gerate ist 1 . 

1 Bis jetzt (vgl. XI. 20. 3) hat von dem Agnisomabockopfer der Vapa- 
homa stattgefunden ; da aber dessen Nachopfer nach Sonnenuntergang fallen 
sollen (XI. 20. 2), erfolgt jetzt erst der Rest dieses Tieropfers: VII. 22. 1 
bis zum Ende, vgl. aber Sutra 15 und 16, unten. 

14. Der Opferveranstalter geniesst nicht von dem dem Agni und 
Soma geweihten Opfertier, oder er geniesse davon l . 

1 Vgl. TS. VI. 1. 11. 6, wo beides erlaubt wird. 

15. Den Svaru wirft er nicht ins Feuer l , den Herzbratspiess 
entfernt er nicht*. Dieselben Bestimmungen gelten ftir das Savana- 
bock opfer V 

1 Vgl. VII. 27. 4. 2 Vgl. VII. 27. 15. b. , 8 Diese Handlungen 

finden erst nach dem Opfer der Anubandhyakuh (XIII. 24. 6) statt. Dadurch 
wird eine gewisse Kontinuitat zwischen diesen drei Tieropfern hergestellt. 
Die Vorschrift beruht zum Teil auf J§Br. III. 8. 5. 11. 
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16 . Das Opfer des fill* Agni und Soma besti mmten Bockes schliesst 
mit den Patnlsamyajaspenden ab \ 

1 Also mit VII. 27. 9—14. 


XI. 21. 

1. In der Nacht 1 tragt der Adlivaryu das ..ubern&chtige” Wasser 
lierum a , wahrend nur der Opferveranstalter und die Herrin des 
Hauses innerhalb der Mahsvedi sitzen *. 

In der zweiten Nachtwache, nach Rudradatta, also ungefahr drei 
Stunden nach Sonnenuntergang. 2 Vgl. TS. VI. 4. 2. 6: „An alien Seiten 
tragt er es herum : „zum Wegtreiben der Unholde” und MS. IV. 5. 1 : 63. 12 : 
»Das Wasser verscheucht die Unholde, die Unholde tiberschreiten nicht das 
Wasser. Das Herumtragen des Wassers bezweckt, das Hinterherfolgen der 
Unholde zu vereiteln”. Das Wasser wird nur nicht an der ganzen Ostseite 
herumgetragen, da es nicht um den Hochaltar herumgetragen wird, wie aus 
der weiteren Darstellung hervorgeht und auch ausdrucklich von Hir. bemerkt 
wird, weil: agnih imrastat, SBr. III. 9. 2. 16. s Wohl nach SBr. 1. c. 13. 

2. Er trage es nicht um einen herum, der ein Nichtgeweihter ist l . 

1 Alle, die nicht Diksita sind, sollen sich also entfernen. 

3. Nachdem er das Wasser in dem Krug 1 auf die linke Schulter 1 
gehoben hat, schreitet er liinter dem alten Garhapatya herum, bringt 
es durch die ostliche Tiirbffnung aus (der PrEgvam^ahiitte) hinaus, 
geht stidlic.h von der Mahavedi herum, passiert den Marjallyadhisniya 
an der Siidseite und stellt es 5 bei der siidlichen Hiifte (d. h. der 
siidwestlichen Ecke) der Uttaravedi 4 nieder mit der Forinel : ,,Ihr 
(Wasser) seid der Anted des Indra und Agni” 5 . 

1 Welches bis jetzt (XI. 20. 13) hinter dem alten Ahavanlya stand. 

* Auf diese Schulter, um nicht auch um sichselber das Wasser herumzutragen, 
vgl. Sutra 4. s TS. VI. 4. 2. 5: „Dreimal stellt er es hin” (zum ersten 
Male hier; zum zweiten Male vgl. Sutra 4, zum dritten Male vgl. Sutra 5). 

4 Nach SBr. III. 9. 2. 14. 8 TS. I. 3. 12. c a . 

4. Nachdem er es auf die rechte Schulter gehoben hat, geht er 
zuriick, wie er gekommen war, bringt es aus der ostlichen Tiir- 
offnung der Hiitte hinaus, geht not'd lich um die Mahavedi herum, 
passiert den Agnldhradhi§niya an der Nordseite und stellt es bei 
der nordliehen Hiifte (d. h. dem nordwestlichen Ecke) der Uttara- 
vedi 1 nieder mit der Fortnel: „Ihr seid der Anted des Mitra und 
Varuna” *. 

1 Nach SBr. III. 9. 2. 15. 2 TS. I. 3. 12. c». 

5. Nachdem er es auf die linke Schulter gehoben hat, geht er, 
wie er gekommen war, bis zum Agnidhradhisniya zuriick, geht 
hinter dem Agnldhra herum, und stellt es in der Nahe dieses 
Dhisniya hin mit der Forme! : ,,Ihr .seid der Anteil der Allgotter” \ 

1 TS. I. 3. 12. c c . — Dazu das Brahmapa (TS. VI. 4. 2. 5—6): „Mit 



236 


Elftes Buch 


XL 21. 6.- 


Hinblick auf diese Welt wird der Garhapatya gegrtindet, mit Hinblick auf 
jene Welt der Ahavanlya. Wenn er das Wasser (bloss) beim Garhapatya 
hinstellte, so wurde er (bloss) in dieser Welt reich an Vieh werden. Er macht 
ihn (nl. den Opferveranstalter) in beiden Welten reich an Vieh”. Und weshalb 
das Wasser fur die Nacht in der AgnTdhrahiitte verbleiben soil : „Beim Agnl- 
dhradhisniya stellt er es fiir die Nacht hin. Das Agnldhra ist ja der unbe- 
siegte Teil des Opfers. So lasst er das Wasser die Nacht zubringen bei dem 
unbesiegten Teil des Opfers” (1. c. 6). 

6. Wenn es hier hingesetzt ist, so sprieht er dariiber die Formel 
ans : „Wachet bei dem Opfer” K 

* TS. I. 3. 12. d. 

7. Zti diesem Zeitpunkte l&sst der Pratiprasthatr die Abendmelkung 
zur Erhaltung der fur den Quark bestimmten Milch 1 statthaben. 

1 Vgl. XII. 4. 11. 

8. Der Adhvaryu erl&sst die Befehle: ,,Mac.het von der Kuh \ 
vvelche (bis jetzt) 3 die Milch fur die Fastenspeise des Opferveran- 
stalters geliefert hat, die Milch fur die A^ir 8 zurecht 1 ; von der 
Kuh, welche die Miich fur die Fastenspeise der Herrin des Hauses 
geliefert hat, machet die Milch fiir den Dadhischoppen 4 zurecht; 
aus der Milch der Kuh, welche die Milch fiir den Gluttrank (Gharraa) 
geliefert hat 6 , bereitet die Milch zur Erhaltung der sauren Milch 
fiir den Dadhigharma fl , die zur Erhaltung der heissen, nicht zum 
Gerinnen zu bringenden Milch fiir den Maitravarunaschoppen 7 und 
zur Erhaltung der Milch fiir die in gekochter Milch zum Gerinnen 
zu bringende saure Milch fiir den Adityaschoppen 8 . — Subrahmanya, 
rufe die Subrahmanya 9 . — Man soil nicht im Sadas die Nacht 
zubringen”. 

1 D.h. : „melket die Kuh” u. s. w. * Vgl. ' XI. 18. 9. 8 Vgl. 

XIII. 10. 8 (auch XI. 4. 10). Asir ist gequirlte saure Milch. 4 Vgl. XII. 7. 5. 

5 Vgl. XV. 9. 4 fgg. 6 Vgl. XIII. 3. 2 fgg. 7 Vgl. XII. 14. 12. 8 Vgl. 

XIII. 9. 6. 9 Vgl. XI. 20. 3. 

9. Die versehiedenen Priester tun was befohlen ist. 

10. Zu diesem Zeitpunkte schniirt der Adhvaryu das Brennholz 
und die Streu fiir das Opfer des am Kelterungstage darzubringenden 
Ziegenbockes (Savanlyapa^u) und fiir das Opfer der flinf beim 
Morgendienste darzubringenden Opfergaben (Savanlyapuroda^as) 
zusammen \ 

1 Dass schon am vorhergehenden Tage diese Handlungen stattfinden 
sollen, wird ausdriicklich nur in Ap. und Man. srs. (II. 2. 5. 27) verordnet, 
aber auch der nach Baudh. (VI. 34: 199. 1) gegebene Befehl impliziert das- 
selbe. 

11. Oder nicht die Streu, sondern nur den Prastara l . 

1 Ahnlich Hir. : (am folgenden, dem Sutya-, Tage) na barhir vidyate 
prastaram evaharati barhisah kalpena. Die Streu kann wegbleiben, wohl 
weil die Mahavedi schon bestreut ist (?). 
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12. Er lasst den Opferveranstalter im Agnldhrazelte Oder im 
HavirdhEnazelte 1 wach bleiben, die Herrin des Hauses in der 
ostlich orientierten Htitte. 

1 Nur dies ist begreiflich mit Hinblick auf Sutra 14 und die Tatsache, 
dass seit XI. 17. 8 der Soma sich im Havirdhana befindet. 

13. Die Opferpriester bringen diese Naeht im Agnldhrazelte zu \ 

1 Vgl. Sutra 8 am Ende. 

14. Der Opferveranstalter behutet den Soma \ 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 12. — Eine altere Quelle zu Sutra 11 — 13 ist 
mir nicht bekannt. 


Zwolftes Buch. 

Das Somaopfer, Fortsetzung: der Morgendienst. 

XII. 1. 

1, 2. Nachdem er (nl. der Adhvaryu sowie die anderen), wenn 
der grossere Teil der Naeht verstrichen ist 1 , erwacht ist, beriihrter 
das Agnldhrazelt mit dem Verse: „Agni fiihre uns . . (u. s. w. wie 
XI. 17. 4).. Huldigung”; das Havirdhanazelt mit dem Verse : ,,Hier 
schritt Visnu aus . . . (u. s. w. wie II. 6. 1 )... beschiittete” ; die 
Opferloflfel mit dem Verse: ,,Agni, das Leben . . . (u. s. w. wie IV. 
16. 2).. United” ; die Vayugefasse mit dem Verse: „Komme, o 
Vayu, zu uns herbei, der du den klaren (Soma) trinkest ; du besitzest 
tausend Zugtiere, o du, der du alle Schatze besitzest; dir ist das 
berauschende Kraut dargereicht worden, dessen Vortrunk, o Gott, 
dir gehort”*; das Sadas mit dem Verse: „Diejenigen ja.. . (u. s. w. 
wie XI. 10. 17. b).. Indra bist” ». 

1 Nach TS. VII. 5. 5. 1, vgl. Kaus. br. XI. 8 mit Ait. br. II. 15. 8. 
* TS. I. 4. 4. a. s Alles beruht auf dem Brahmana (TS. III. 1. 6. 1) : 
„Wer ein nicht den Gottheiten entsprechendes Opfer unternimmt, ffillt den 
Gottern anheim, er wird schlechter dran sein ; . . . er beriihre mit einem an 
Agni gerichteten Verse das Agnldhrazelt” u. s. w. Weil die Verse hier nicht 
naher angedeutet sind, variieren sie zum Teil in den Sutras. 

3. Im Agnldhrlyafeuer bringt er die dreiunddreissig „die Gestal- 
tungen des Opfers” genannten Spenden dar mit dem Abschnitte \ 
welcher anf&ngt: „Du (o Soma) bist Prajapati im Geiste ; du bist 
das (blosse) Kraut, wenn man kommt, urn dich zu holen” \ Naeh- 
dem er mit dem ersten Spruch eine Spende dargebracht hat, sagt 
er immer erst den folgenden Spruch her und opfert dann jedesmal 
mit dem darauf folgenden s . 

1 TS. IV. 4. 9. 2 Daraus geht, da es 33 Spenden geben soli, her- 

vor, dass Ap. als 1. Mantra nimmt: prajapatir manasa, als2.: andho’chetak; 
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es gibt also nach seiner Auffassung 34 yajnatanvah (vgl. auch SBr. IV. 5. 
7. 1), mit diesen werden in der oben angegebenen Weise 33 Spenden dar- 
gebracht. Ahnlich Hir. : purvam purvam anudrutyottarayottarayaikaya nu 
(1. tu) prathamaya , deutlicher noch Bhar. : purvam anudrutyottaraya juhotiti 
vijnayata ekaya tu praihamam. Vaikh.: prathamaya yajnaianva purvam 
purvam yajnatanum anudrutyottaraya yajnaianva juhoti ; vgl. auch Man. srs. 
III. 6. 2. Das Ritual ist dem Kith. (XXXIV. 17: 47. 17 fgg.) entlehnt: „Ehe 
man ans Werk geht, sollen sie (nl. diese Yajnatanuspenden) im AgnTdhrTya- 
feuer dargebracht werden”. 

4. Die Vayugef&sse sind eine Spanne hoch, haben einen nach 
oben gerichteten Kopf (Oberteil), and im oberen Teil eine Vertiefung 
zum Eingiessen der Fliissigkeit; in der Mitte sind sie eingeknickt \ 

1 Abbildungen (wahrscheinlich) bei G. H., planche I, n os . 16, 17. Es 
sind die sechszehn Gefasse (aufgezahlt in XII. 1. 6 — XII. 2. 4; nicht die 
SthalTs !), in welche die fur die verschiedenen Gottheiten bestimmten Soma- 
schoppen (Grahas) geschopft werden. Sie sind alle nach Vayu benannt, 
obschon auch die Grahas fur die anderen Gotter in sie geschopft werden, 
weil Vayu (nach TS. VI. 4. 7. 2) sich dies ausbedungen hatte : „Eure Gefasse 
sollen nach mir als Gottheit benannt werden”. Darum tragen sie, obgleich 
sie verschiedenen Gottheiten angehoren, den Namen : „die Vayugefasse”. 

5. Die Gefasse, fur die eine Holzsorle nicht ausdriicklich ange- 
geben ist, sollen vom Holze der Flacourtia sapida (Vikankata) 1 sein, 
Oder vom Holze einer anderen Baumsorte, die zum Opfer tauglich 
und fruchttragend ist. 

1 Weil in diesen Baum das hinausgefallene Auge des Prajapati einge- 
gangen war, TS. VI. 4. 10. 5. 

6 . Mit der Formel: ,,Wer schirrt euch an? Dieser soil euch 
anschirren” 1 stellt er die Gefasse auf den Khara 2 , fur die kein 
besonderer Spruch zum Hiristellen liberliefert ist 8 . 

1 Vgl. zu I. 16. 10. 2 Vgl. XI. 13. 8. 8 Wie z. B. die FLtu- 

patras, XII. 1. 13. 

7. Mit der Formel: ,,Die Gottheit ist Agni, das Metrum ist die 
Gayatrl, du bist das Gef&ss fur den ,,leise»” Schoppen (Upam^ugraba)” 1 
auf die rechte (siidliche) Schulter (also in die stidostliche Ecke) des 
Khara das Upam^ugefass. 

1 TS. III. 1. 6. c, aus derselben Quelle alle Spriiche in Sutra 8—14, 
wenn in den Bern, nicht besonders erwlhnt, 

8. Mit der Formel : ,,Soma ist die Gottheit, das Metrum ist die 
Tristubh, du bist das Gefass fur den Antaryamaschoppen ,, etwas 
nordlich davon das Antaryamagefass. 

9. Mit der Formel: „Du bist gross, einen grossen Pressstein 
enthaltend; laut lasse deinen Klang fur Indra ertonen” 1 zwischen 
die beiden im Vorhergehenden genannten Gefasse den zum Keltern 
des Upam^usehoppens zu verwendenden Pressstein, mit dem Vor- 
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derteil (woroit gepresst wird) nach Siiden gerichtet, und zwar so, 
dass er die beiden GefAsse beriihrt’. 

1 TS. I. 3. 2. q. 2 Die letzte Bestimmung beruht auf TS. VI. 4. 6. 4. 
Zu diesem Stein vgl. XII. 9. 2 fgg. ' • 

10, 11. Hi nter diesen in einer nacli Westen gerichteten Reihe 
die GefAsse, welehe die Sclioppen en that ten sollen, die je fiir eine 
Gotterzweizahl bestiramt sind : mit der Formel: ,,Die Gottlieit ist 
Indra, das Metrum ist die JagatT, du bist das Gefass fur Indra 
nnd Vayu” das GefAss fur den fur Indra-Vayu bestimrnten 
Schoppen ; dies ist durch eine auf detn Holz angebrachte kranz- 
Abnliche Erhohung (in der Mitte) 1 gekennzeichnet; mit der Formel : 
„Die Gottheit ist Brhaspati, das Metrum ist die Anustubh, du bist 
das Gefass fur Mitra und Varuna” das GefAss fur den fur 
Mitravaruna bestimrnten Schoppen ; dies ist durdi zwei wammen- 
Ahnliche Verzierungen 1 gekennzeichnet; mit der Formel: „Die 
Gottheit sind die zwei Alvins, das Metrum ist die Pankti, du bist 
das Gefass fur die beiden A s v i n s” das Gefass fiir den fiir die 
Alvins bestimrnten Schoppen; dies ist zweieckig (d. h. die Offnung 
ist lippenAhnlich ) 1 . 

1 Diese eigentiimlichen Merkzeichen beruhen auf f$Br. IV. 1. 5. 19. 
Statt ajagavam haben Hir. und Vaikh. ajagavan, d. h. ajagavat (oder ajagavat, 
wie auch herausgelesen werden kann). 

12. Hinter diesen in gleicher Linie die beiden Gefasse fur den 
,,hellen” ( sukra ) und den ,,Quirl”schoppen ( manikin )\ das fur den 
hellen Schoppen von Bilvaholz rechts mit der Formel : „Die Gottheit 
ist die Sonne, das Metrum ist die Brhatl, du bist das GefAss des 
hellen Schoppens” ; links das fur den Quirlschoppen bestimmte von 
Vikankataholz mit der Formel: „Die Gottheit ist der Mond, das 
Metrum ist die Satobrhatl, du bist das Gefass fur den Quirlschoppen.” 

13. Hinter diesen beiden in gleicher Linie die beiden von Ficus 
religiosa-(A6vattha)holz 1 verfertigten fiir die Jahreszeiten-schoppen 
(Rtugraha) bestimrnten GefAsse, deren unterer Teil die Gestalt eines 
Pferdehufes hat und die beiderseitig einen Mund (d. h. eine Offnung 
zum Ausgiessen) haben 2 : rechts das fur den Adhvaryu, links das 
fur den PratiprasthStr bestimmte. 

1 Vgl. §Br. IV. 3. 3. 6. 3 Beruht auf TS. VI. 5. 3. 1. 

14. Die Agrayanasthall mit der Formel: „Die Gottlieit sind die 
Allgotter, das Metrum ist die Usniha, du bist das Gefass fur den 
Erstlingsschoppen” auf die sudliche Hufte (d.h. in die sudwestliche 
Ecke des Khara). Die Ukthyasthali auf die ndrdliche Hiifte mit 
der Formel: „Die Gottheit ist Indra, das Metrum ist die Kakudh, 
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du bist das Gefass der Ukthaschoppen”; nordlich (d.h. links) von 
dieser das Ukthyagefass. 

15. Zwisehen die beiden Stballs die drei Atigrahyagefasse in 
einer nach Norden gericbteten Reihe-. das fur Agni, das fur Indra 
und das fur Stlry a bestimmte. 


XII. 2. 

1. Auf die nbrdliche Schulter (d. b. in das nordbstliche Bek des 
Khara) das feigenbdlzerne, viereckige 1 Gefass fur den Dadhischoppen, 

1 Vgl. Kath. XXX. 7: 189. 5. 

2. und ein ebenso besehaffenes 1 fur die Am3u- und Adabhya- 
schoppen. 

1 Nach TS. VI. 6. 10. 1. 

3. Wenn er den Somaschoppen (staff des Dadhischoppens) 1 schdpft, 
so wird dieses Gefass allein hinreichend sein. 

1 Vgl. XII. 7. 10. 

4. Vor der Stutze desselben (also des siidlichen) Havirdhsnakarrens 
stoll t er die Adifyastliall und nordlich davon das Adityagefass \ 

1 Vgl. XII. 20. 19. 

5. Mit der Portnel : ,,Die Gottbeit ist die Erde, das Metrum ist 
die Vir&j, du bist das Gefass des ,,festen” Seboppens (Dbruvagraba)” 1 
auf die naekte Erde 1 vor der Stutze des linken Havirdbanakarrens * 
die Dhruvasthall. 

1 TS. III. 1. 6. c am Ende. 2 anupopte („wo kein Gras gestreut 
ist”) nach TS. VI. 5. 2. 2. 3 Beruht gleichfalls auf TS. 1. c. ( uttaratah ). 

6. Auf den Khara das von Acacia (Kbadira)-bolz verfertigte, 
viereckige 1 Soda&ngefass, wenn die Somafeier ein Soda^in ist 5 . 

1 Nach §Br. IV. 5. 3. 6. 2 D. h. wenn es 16 Stotras und Sastras 

dabei gibt, vgl. XIV. 2. 2 fgg. 

7. Mitten auf den Khara stellt er die Pariplava, die wie ein 
Opferldfifel obne Stiel beschaffen ist '• 

’ Zu deren Zweck vgl. XII. 18. 11. 

8 . Je nachdem Raum auf dera Khara ist, die zehn Beeher (Camasa) 
von Ficus indica(Nyagrodha)-holz oder von Andersonia (Rohltakaj- 
holz, mit oder obne Stiel 1 . 

1 So auch Hir. und Vaikh.; Man. srs. : tsarumatah (II. 3. 1. 20). Zu 
deren Zweck vgl. XII. 21. 14 fgg. 

9. Bs gibt eben zehn Adhvaryus l . 

1 Vgl. C. H. § 3, S. 3. 

10 . Mit der Formel : „Ich verbinde dir die Erde mit dem Lichte” 1 
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stellt er die trogfdrmige Kufe 5 samt den (zwei) Fransenreinigern 
unterhalb des recbten Havirdhanakarrens hinter die Achse. 

1 TS. III. 1. 6. b a . 2 Ein Kalasa unterscheidet sich nach Mahadeva 
von einer SthalT dadurch, dass der Kalasa einen nicht breiten Unterteil, eine 
breite Offnung hat, und hoch ist, wahrend die SthalT unten und oben breit, 
und niedrig ist. 

11. Die Anweisung des Holzes, von welchem diese zu verfertigen 
ist, ist durch die Vaj’ugefasse erklart *. 

1 Vgl. XII. 1. 4 — 5. Sie soli also von derselben Holzsorte sein. 

12. Mit der Formel: ,,[cii verbinde dir den Wind mit detn Luft- 
raum” 1 den Adhavanlya 5 auf den nordlichen Karren in dessen 
Fond; mit der Formel: „Ich verbinde dir die Stimme mit der 
Sonne” 1 den Pntabhrt* auf den Pra-uga (das Vorderteil des Joches, 
desselben Karrens). 

1 TS. III. 1. 6. b. b - c . s Diese beiden sind von Lehm gemachte 

SthalTs. 

13. Unterhalb desselben Karrens hinter die Achse stellt er drei 
Ekadhanakriige 1 oder fu n f oder sieben oder neun oder elf. 

1 Die irdenen Kriige fflr das zum Benetzen oder Zerlassen des Soma 
bestimmte sog. Ekadhanawasser, vgl. XII. 16. 11. — Die Zahlen beruhen 
hauptsachlich auf $Br. III. 9. 3. 34. 

14. Von dem Stierfelle, auf welchem er den Soma abgemessen 
hat \ wird das Sttick Leder verfertigt, auf welchem der Soma 
ausgepresst werden soli; es soli (rot gef&rbt) rauh und rnnd zuge- 
schnitten ' sein, es soli vier Falten *, und eine Stelle zum Ausgiessen 
des Somasaffes haben. 

1 Vgl. X. 24. 7 und X. 20. 13. 2 Weil es die Zunge des Visnu 

(d. h. des Opfers) ist. 3 Beruht auf fSBr. III. 5. 4. 23. 4 Zum Hin- 

legen der vier Presssteine. 

15. Nachdem er das zum Auspressen dienende Leder mit der 
Formel: „Ich besprenge die die Unholde Vernichtenden, die die 
Zaubersubstanz Vernichtenden, das Visnnartige” 1 besprengt hat, und 
die vier Presssteine mit der Formel: „Ich besprenge die die Unholde 
Vernichtenden, die die Zaubersubstanz Vernichtenden, die Visnu- 
artigen” *, breitet er das Leder mit der haarigen Seite nach oben 
auf die beiden Pressbretter 3 aus mit der Formel: ,,Die Unholde 
vernichtend, die Zaubersubstanz vernichtend breite ich dich, das 
Visnuartige aus”’, und legt mit der Formel: „Ich lege eueb bei- 
sammen, euch, die die Unholde Vernichtenden, die die Zauber- 
substanz Vernichtenden, die Visnuartigen ” 1 die vier Presssteine 
darauf. Dies sind Steine, die eine Spanne lang, oben schmaler, und 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B16 
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ziun Draufsehlagen geeignet sind. In die Mitte legt er als funften : 
den breitesten, den Upara 4 . 

1 Eine grammatisch unrichtige Var. zu TS, I. 3. 2. g. 5 Aus Kath. 

Vgl. XL 13. 1 fgg. 4 Dieser Stein (dazu vergl. XII. 9. 3) koramt nur 
bei den jiingeren TaittirTyakas und im Man. srs. vor, wo er upala heisst. 

16. Die vier Steine sind rait ihrem „Angesichte” auf diesen 
funften bin gerichtet L 

1 Vgl. SBr. III. 9. 3. 3 und Pane. br. VI. 6. 3 (Laty. I. 10. 1-2). 

XII. 3. 

1. Die ,,Angesichter” sind die dicken Enden \ 

1 Womit gepresst wird. 

2. a. tJber den Steinen, wenn sie hingelegt worden sind, spricht 
er den Vers und die Forrnel aus: ,,Ihr Wohnsitze der Wassev, ihr 
Frtiohte des Rta, ihr Sehinner der Welt, ihr Falken, ihr Gaste, ihr 
Gipfel der Berge, ihr Kinder des Pray tit ! 1 durch euren Klang 
rufet den India, durch euren Larm verscbeuchet die Geister der 
Krankheit. — Angescbirrt seid ihr, ziebet ! 3 Zum Himmelsraume ftihret 
den Opferveranstalter bin !” 

1 Der Text ist verdorben; napatarak muss jedenfalls als Plur. zu 
napat aufgefasst werden, vgl. Pane. br. I. 2. 5. 3 Bis hierher auch in 

TBr. III. 7. 9. 1—2. Statt des Folgenden haben Bhar. und Hir. : svargam 
(n. b. nicht suvargaml) lokam abhi vahata yajamanam. 

2. b. Darm stellfc er die Gefasse fur das Savanatieropfer in der 
Weise wie fur das Agnisomatieropfer fertig, und sehOpft in der 
Weise wie fur das Agnisomatieropfer die Scbraalzquantitaten \ 

1 Vgl. XI. 16. 6, 8. 

3. Der Brauch einiger ist : er schopft im PrEgvam^a die Schmalz- 
quantit&ten ftir den Agnisomabock, im Agnldhrazelte fur den 
Savanaopferbock, auf dem Hocbaltar ftir die Anubandhyakuh. 

4. Nach einigen sebopft er die Schmalzquantitaten ftir den Savana- 
opferbock und die Anubandbyakub binter dem Hochaltar *). 

1 Wer die „einigen” dieser beiden Sutras sind, ist nicht festzustellen. 
Die Vorschrift in Sutra 3 enthalt wieder die Klimax : Erde, Luftraum, Himmel. 

5. Die Holzscbeite, welcbe er an diesem Tage (aufs Feuer) zu 
legen hat, besprengt er zusarmnen rait dem Brennholze L 

1 Die eigentliche Absicht dieser Vorschrift ist mir nicht deutlich. Bhar* 
hat: sahedhmenaidhan proksati yan evaiiad ahar abhyadhasyan bhavaii , yat 
kin caitayor agharasamidhor adadhyat proksitam evadadkyat . 

6. Das Ritual ist das aus dem zugrunde liegenden Paradigraa 
bekannte bis zum Niedersetzen der mit Schraalz gefiillten Opferloffel l . 

1 Also VII. 8. 4 — 9. 6 am Anfang. 
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7. Uber den Loffeln, wenn sie niedergesetzt sind, spricht er*die 
Forrnel aus: ,,Ich schirre dir die drei Trennungen (?) der Sonne an” *. 

1 Statt TS. I. 1. 11. r — t, vgl. VII. 9. 6 undll. 10. 4. a TS. III. 1.6. bA 

8 . Zu diesera Zeitpunkfe erfolgt, nach der Uberlieferung einiger l , 
das Beisammensetzen der fur das Somaopfer benotigten Gefasse ’. 

1 Diese „einigen” sind augenschein'lich nur die Manavas, vgl. Man. srs. 
II. 3. 1. 12 fgg. Es ist nicht ersichtlich, ob auch die MS. diese Reihenfolge 
voraussetzt. Im Kath. ist der betreffende Teil nicht (mehr) vorhanden. 
s Also die Handlungen XII. 1. 7 — XII. 3. 2. a. 

9. Vor der (vom Hotr herzusagenden) Friihlitanei 1 opfere er 
eine Spende im Agnldhrafeuer mil der Formel: ,,Behiite mich vor 
detn Spruch des Mnndes, vor welcher Verleurndung immer” ’, 

1 Vgl. C. H. §119. 1 Das Ganze wortlich aus TS. III. 1. 7. 1. 

10. und 1 fur einen der den Himnielsraum zu erreichen wiinscht, 
opfere er nait der Fiinfhotrformel *. 

1 Durch „und” wird angedeutet, dass auch die vorhergehende Spende 
im Agnldhrafeuer stattfinden soli. * TA. III. 3. Die Vorschrift beruht 

auf TBr. II. 2. 3. 6. 

11. Diese 'Spende gilt nach einigen als standig (und nicht als 
abh&ngig vom einem bestimmten Wunsche). 

12. Die einen Teil von einem Somaopfer bildenden Schmalzspen- 
den, die Spenden vom Opfertiere und die von den Opferkuchen 
werden in der Mitte des Feuers dargebraeht, die Somaspenden 
ringsum \ 

1 Die Vorschrift ist eine Erweiterung von Kath. XXVII. 6: 146. 4. 

13. Zu diesem Zeitpunkte nimmt er 1 den Soma zwischen den 
beiden Deichseln * (vom rechten HavirdhSnakarren) * herab 1 und 
legt ihn auf die Presssteine * mit den zwei Formeln: ,,Dem Herzen 
dich, dem Geiste dich, dem Himmel dich, der Sonne dich; mache 
diese aufwarts gehend; erhebe die Anrufungen in den Himmel unter 
die Gotter. — Komm, Konig Soma, steige herab ; lurch te dich nicht; 
erschrick nicht; ich will dir nicht schaden; steige du zu den 
Dntertanen herab, es sollen die .Untertane zu dir hinabsteigen'’ \ 

1 Nach TS. VI. 4. 3. 1. * Wo er sich seit XI. 17. 10 befindet. 

3 Nach SBr. III. 9. 3. 3. 4 TS. I. 3. 13. a— f (hier, und so auch in Baudh., 

als zwei Mantras bezeichnet). 

14. Ehe noch die Stimmen der Menschen J Oder der Gesang 
der Vbgel 5 gehort wird, fordert er den Hotr zur Hersagung der 
Friihlitanei auf 1 . 

1 So nach TS. VI. 4. 3. 1—2. s So nach Ait. br. II. IS. 12. — 
Der Ausdruck upcikciroii („er treibt herbei ), der eigentl. beim Opfertier ge- 
braucht wird, ist standig bei dem Objekte stomawi und sastratn. 


B 16* 
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15. Er erl&sst die Befehle : ,,Rezitiere fur die in der Frvihe kom' 
raenden Gotter 1 . Brahman, halte die vStimme an V Pratiprasihatr, schutto 
(den Reis u. s. w.) fur die Savanaopferkuchen axis*. Subrahmanya, 
rufe die Subrahmanya,” *. 

1 Mit leichter Anderung nach Ait. br. II. 15. 1 oderMS. IV. 5. 3: 66. 11. 
* Vgl. XIV. 9. 3. 8 D. h. „Triff die vorbereitenden Massregeln zu deren 

Herstellung” ; vgl. XII. 3. 18-4. 15. 4 Vgl. Bern. 2 zu XI. 20. 3. - 

Laty. I. 3. 18. 

16. Nach der Uberlieferung einiger 1 lautet der letzte Befehl : 
, .Subrahmanya, rufe die Subrahmanya”. 

1 Diese „einigen” sind unbekantit. 

17. ,,Im Geiste (d.h. in Gedanken) rnache ich den Respons auf 
dein Wort” spricht der Adhvaryu zum Hotr 1 . 

1 Die Friihlitanei gilt als eine Art fsastra, und jedem Sastra gehen ein 
Graha und ein Stotra voran. Als Graha gilt bier das Schbpfen des iiber- 
nachtigen Wassers, als Stotra gelten die von den Sangern zu singenden 
Visvarupaverse (SV. II. 1178—80), vgl. Sadv. br. I. 4. 10 fgg., Laty. I. 8. 9 
und Baudh. XXV. 21: 252. 12 fgg. Zu vergl. auch SBr. III. 9. 3. 11. — Da 
nun zu einem Sastra der Adhvaryu den Respons (pratigara) zu machen hat 
(vgl. z. B. XII. 27. 12), wird dies auch hier, aber mental getan. 

18. Zu diesem Zeitpunkte beginnt der Pratiprasthair mit, Hinblick 
auf die Savanaopfergaben die Handlungen, deren erste das Waschen 
der H&nde ist. 

19. Er stellt die Gefasse, wie sie dazu nbtig sind, bei-eit : 

XII. 4. 

1. Zwei Schiisselchen zum Rosten der Gerste, acht fur die Opfer- 
kuchen ; beim Miltagdienste 1 elf, beim Nachmittagdienste 5 zwolf’. 

1 Vgl. XIII. 4. 7. 2 Vgl. XIII. 11. 5. 3 Die SavanTyah puro- 

dSsah werden ja „anusavanatn” dargebracht (TS. VI. 5. 11. 4). So sind denn 
auch die Zahlen der Kapalas in Einklang mit der Tatsache, dass der Mor- 
gendienst gayatra, der Mittagdienst traistubha, der Nachmittagdienst jagata 
ist (z. B. SBr. IV. 2. 5. 20). 

2. Nach der Uberlieferung einiger sind alle die fur Indra be- 
stimmten Opferkuclteii bei jedem Dienste elfschiisselig *. 

1 Dies ist, n. b., die Praxis, welche in dem eignen Brahmana des Ap. 
(TBr. I. 5. 11. 4) erlaubt wird, wahrend die von Ap. (in Sutra 1) befolgte 
daselbst verworfen wird. 

3. Er stellt auch die fur die Morgenmelkung bestimmten Gefasse 1 
fertig *. 

1 Vgl. I. IS. 9 (vgl. I. 11. 5): zur Erhaltung der frischen Milch fur die 
Amiksa (vgl. Sutra 6); zur Erhaltung der dazu notigen sauren Milch war ja 
schon am vorhergehenden Abend die Milch beschafft (vgl. XI. 21. 7). 

Nach Rudradatta bedeutet hier tii : „u. s.w.”, es soil die Vaiinaschale u.s.w. 
umfassen: jeder Amiksadarbringung folgt ja die Vajinaspende (vgl. VIIL2. 9). 
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4. Der Pratiprasthatr schiitfet in der Pragvamsahiitte die fur die 
Savanaopfergaben erforderliche (Gerste u. s. w.) aus 1 . 

1 Er soil also die Handlungen I. 16. 1 bis I. 17. 12 verrichten. 

5. Alle Opfergaben bestehen aus Gerste, ausgenommen die fur die 
Lajas *. 

1 Und selbstversthndlich die Amiksa. Fiir die Lajas (= Parivapa) wird 
Reis verwendet. 

6. Er schtittet die Gerste fiir die Dhanas aus mit der Formel : 
,,Detn von den Falben begleiteten Indra genehm schiitte icli euch 
aus”; die fiir den Karambha nait der Formel: „Dein von Pusan 
begleiteten Indra genehm schiitte icli eucli aus”; den fiir den 
Parivapa bestimmten Reis mit der Formel: ,,Der Sarasvatl, der 
Bharall genehm schiitte ich euch aus”; die Gerste fiir den Opfer- 
kuchen mit der Formel : „Dem Indra genehm schiitte ich euch aus”; 
die Milch fiir den Quark mit der Formel: ,,Dem Mitra und Vanina 
genehm schiitte ich dich aus” \ 

1 Zu den Substanzen vgl. Sutra 10 fgg. — Die Ftinfzahl des Havis 
nach TS. VI. 5. 11. 4. 

7. Dann beginnt er die Handlungen, deren erste das Nachschiitten 
mit der Formel: ,,Dies (ist) der Gbtter Teil” ist L 

1 Nl. I. 18. 2 bis I. 19. 11. 

8 . Zur Zeit des Abschlagens ’ schlagt er die Korner, ausgenommen 
die fiir die Lajas .bestimmten, ab. 

1 Vgl. I. 19. 11. 

9. Wenn die Zeit gekommen ist, die Schiisselclien ans Feuer zu 
setzen l , setzt er mit der Formel, mit welcher beim gewOhnlichen 
Opferkuchen das erste Schiisselclien ans Feuer gesetzt wird * die 
beiden Schiisseln ans Feuer zum Rbsten der Dhanas und Lajas (und 
er lasst die Morgen tnelkung verrichten, urn die friscbe Milch zur 
Bereitung des Quarks zu erhalten). 

1 Es folgen also die Handlungen I. 20. 1 bis I. 23. 2. 1 Also TS. 

I. 1. 7. d. 

10. Wenn die Zeit gekommen ist, die Opfergaben auf das Feuer 
zu setzen \ streut er mit der dazu bestimmten Formel * die Gerste 
in die eine Schiissel aus und macht sie zu Dhanas, in die andere 
die Reiskorner und macht sie zu Lajas *. 

1 Vgl. I. 24. 6. 2 Also TS. I. 1. 8. h. s Dhanas sind also die 

abgeschlagenen gerosteten Gerstenkorner, Lajas die nicht abgeschlagenen 
gerosteten Reiskorner. 

11. Nachdem er den fiir Indra bestimmten Opferkuchen auf das 
Feuer gesetzt hat, bereitet er den Quark in der Weise, wie dies 
fiir die Amiksa dargelegt ist *. 

1 Also nach VIII. 2. 5, vgl. XI. 21. 7 und XII. 4. 9 am Ende. 
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12. Wenn die Zeit gekommen ist, die gargewordenen Opfergaben 
vom Feaer zu nehmen \ niramt er die D lianas ab, teilt sie mit der 
Verteilungsformel 5 in zwei HSlften und vermischt die eine Halfte 
mit Schmalz, die andere Halfte mahlt er nach dem dafiir geltenden 
Ritus * zu Mehl. 

1 Vgl. II. 10. 6. 2 Vgl. I. 24. 5 (Bern. 5). 8 Vgl. I. 21. 5-7. 

13. Das (mit Wasser oder Schmalz) verrtihrte gerostete Gersten- 
mehl heisst Karambha (Grtitze), die gerosteten nicht geinahlenen 
Korner heissen: ParivEpa. 

14. Von den Lajas (dem Parivapa) entfernt er mit den N&geln 
die Frlichtblaschen l . 

1 Die ja vorher (Sutra 8) noch nicht entfernt worden waren. 

15. Auf seinen Nageln verrichtet er die Brauche des Morsers und 
des Stossels l . 

1 Dieser Satz enthalt die nahere Ausftihrung der vorhergehenden Vor- 
schrift. An die Stelle der MOrsers und Stossels von I. 19. 6—7 treten hier 
die Hande des Pratiprasthatr : er legt seine Linke auf das schwarze Antilo- 
penfell und schfittet die K6rner auf seine Nagel, sie mit der rechten Hand 
von den Hiilsen befreiend, urn diese dann auf den Kehrichthaufen zu werfen. 
Die eigen ttimliche Vorschrift finde ich nur noch bei Bhar. 

XII. 5. 

1. Wenn der Adhvaryu den Hotr 1 den Schlussvers * der Fruh- 
litanei : ,,Sie ist erschienen, die Qsas, mit leuchtendem Kalb” 8 hat 
rezitieren horen, bringt er mit dem Substitutopferloffel 4 (der 
Pracaranl) eine Spende ins Feuer des Hochalters dar mit dem Verse : 
,,Es soil mit dem Scheite Agni meinen Ruf vernehmen, es sollen 
(ihn) vernehmen die Wasser und die gottlichen Dhisanas, es sollen 
die Presssteine mein, des Wissenden, Opfer vernehmen, es soil 
Gott Savitr meinen Ruf vernehmen” 6 . 

1 Der inzwischen seine Litanei zu Ende gefuhrt hat. * Vgl. Ait. br. 

II. 18. 10. 5 RS. V. 75. 9. 4 Beruht auf MS. IV. 5. 2 : 64. 7 oder 

&Br. III. 9. 3. 11. Einen praktischen Grund (vgl. XI. 16. 6, Bern. 2) zur Ver- 
wendung dieses Loffels scheint es hier nicht zu geben (bei Hir. fehlt er). 
MS. : „Zuerst schopft er in die PracaranT, denn diese geht zuerst vor (pracarati)" . 

5 TS. I. 1. 13. g. 

2. Dann schopft er wieder mit dem Sruva viermal Schmalz in 
denselben Loffel 1 und erlasst die Befehle: ,,Fordere das Wasser auf, 
o Hotr \ Becheradhvaryu des Maitravaruna, eile herbei (mit deinem 
Becher) *. Ihr Ekadhanins, eilet herbei (init euren Krtigen) 4 . Nestr, 
fiihre die Herrin des Hauses herauf. Unnetr, setze dich beim CatvSla 
mit dem Becher des Hotr und mit dem ubernachtigen Wasser.” 

1 Also auch die in Sutra 1 erwahnte Spende war caturgrhlta (nach 
(>Br. III. 9. 3. 11 und 15). — Zum Zweck dieses Schmalzes vgl. XII. 5. 8. 
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a Die Deutung von apa isya ist nicht ganz sicher. MS. IV. 5. 2: 64. 14: 
„apa isya kotar Hi; damit sagt er: „fordere das Opfer auf”. Jedenfalls ist 
die Absicht des Befehls, dass der Hotr sein Anuvacana halten soil, nl. RS. 
X. 30. 1— 9 und 11. 3 Soweit die Befehle in TS. VI. 4. 8. 3. Der Rest, 

der in den Sutras mehr oder weniger abweicht, beruht wohl auf i§Br, III. 
9. 3. 16. 4 Vgl. XII. 2. 13. 

3. Der Nestr fiihrt mit der Formel: „Tritt vor, komm hinauf 
bin ter den (Wassern), die lieb dem Opfer sind. Agni soli deine 
Spitze fiiliren, Aditi soli dir die Mitte geben. Du bist die von Rudra 
abgeschossene Yuvan mit Naraen. Schade mil* nich 1 oder mit 
derselben Formel, aber anfangend mit „Komm” (statt ,,Tritt vor”) 3 
die Herrin des Hauses, die den Krug tragt, in welcben das Fuss- 
wasser * geschGpft werden soli, aus der Pmgvam^aliutte 4 herauf, 

1 TS. III. 5. 6. f (der Spruch ist zum grossten Teile unverstandlich). 
3 So nur das Man. srs. (II. 3. 2. 13). Ap. braucht diese Variante aber nicht 
diesem Texte entlehnt ‘ zu haben; sie fand sich vielleicht in einem verlo- 
renen Teil des Kathaka vor. 8 Zu diesem Wasser vgl. XIII. 15. 9. 4 Wo 

sie hinter dem alten Ahavanlya ihren Sitz hat seit XI. 16, 9. 

4. Auf dem sakralen Weg 1 begeben sie* sich vorwarts zu (dem 
Wasser). 

1 Vgl. XI. 13. 10, 3 N1. der Adhvaryu, der Camasadhvaryu des 

Maitravaruna, die Diener mit den Ekadhanakrugen, der Nestr mit der PatnT, 
und der Unnetr (dieser nur bis zum Catvala). 

5. An einer Stelle, wo man den Hotr die Fruhlitanei 1 (noch) 
rezitieren hort, schopft der Adhvaryu fliessendes Wasser*. 

1 Damit sind wohl die Aponaptrlyaverse gemeint, die hier als zur 
Fruhlitanei gehorig betrachtet werden. , 2 Beinahe (von Bhar. und Hir. 

ganz) wortlich der MS. IV. 5. 2: 64. 17 entnommen; dass das Wasser flies- 
send sein muss, wird nur noch im Man. srs, gesagt; diese Bestimmung der 
beiden Texte konnte auf der friiher ftir das ubernachtige Wasser gegebenen 
(Ap. XI. 20. 5) beruhen. 

6 . Wenn er ihn nicht hort, wird er taub, denn er trennt sich 
von der Stimme (d. h. dem Worte des Hotr) 1 . 

1 Fast wortlich (Bhar. noch genauer ubereinstimmend) nach MS. 1. c. Z. 18. 

7. Wenn das Wasser sich in grosser Entfernung befindet (sodass 
er, es schopfend, den Hotr nicht mehr horen wiirde), so hole er es 
herbei und schopfe dann 1 . 

1 In diesem Falle wird ein Krug mit dem fliessenden Wasser gefullt 
und dann so nahe zum Vihara gebracht, dass er den Hotr vernimmt. Der 
Satz (auch in Bhar. und Hir.) ist wohl einem verlorenen Brahmana entlehnt. 
Ahnliches hat Man, srs. II. 3. 2. 15. 

8 . Er beopfert 1 das Wasser aus welchem er schopfen will, nach- 
dem er ein Grras hinein getan hat*, mit der Formel; ,,Ihr gottlichen 
Gewajsser, du Kind der Wasser, stellet die zur Opfergabe bestimmte, 
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kr&ftige, berauschende Welle fiir die Gdtter uiiter die Goiter, die 
helle far die Heiles trinkenden, deren Anteil ihr seid, svaha” \ 

1 Mit dem nach XII. 5. 2 in die PracaranT geschOpften Schmalz. 
* Beruht auf MS. IV. 5. 2: 65. 1: „Nachdem er ein Gras (ins Wasser) ge- 
worfen hat, giesst er die Butter aus: so opfert er auf einer mit Feuer ver- 
sehenen Stelle: in einen Feuerbrand;' der Adhvaryu wiirde blind werden, 
wenn er in. einem Nichtfeuerherd opferte” (vgl. Bern. 2 zu XI. 6. 13). — 
Das Gras ist agnyayatanam, weil im Opfer der Feuerherd damit umstreut 
wird. 8 TS. I. 3. 13. h. Die Spende bezweckt nach dem Brahmana (TS. 
VI. 4. 3. 3), das Wasser loszukaufen, aber auch es, nachdem es beschmalzt 
ist, zur Opfersubstanz (havis) zu machen. 

9. Oder aber er giesse die Spende tiber einem schon vorher sich 
dort befindenden Grase aus \ 

1 Die Bestimmung (mit Indikativis statt Optativis und ohne pur a) auch 
bei Bhar. und Hir. 

10. Nachdem er mit der Formel : ,,Ein Zieher bist du, (ziehe) 
fort des Wassers Feind” 1 vennittelst Darbhagraser die Butter der 
Spende hinweggeschwemmt hat’, schopft er mit der Forme): ,,Zur 
Unversiegbarkeit des Ozeans giesse ich euch aus” ' vermittelst des 
Bechers des Maitravaruna Wasser aus der beopferten Stelle. 

1 TS. I. 3. 13. i. 8 „Dadurch schwemmt er die Befleckung des 
Wassers hinweg” (TS. VI. 4. 3. 4). 8 TS. I. 3. 13. k. 

11. Mit der Formel: „Ich schopfe dich, den Saft des vom 
(Gebirge) Mnjavat gesammelten Soma” 1 schopft er das Ekadhana- 
wasser. 

1 Die Formel nur noch bei Bhar. und Vaikh. 

12. Die Herrin des Hauses schopft das Fusswasser, hinten stehend l , 
mit der Formel: „Ich schopfe dich, o Fusswasser, fur die Vasus, 
Rudras, Adityas und Vi^vedevas ’. Ich schopfe dich als Fusswasser 
fiir das Opfer” *. 

1 Nicht ganz deutlich. Da Vaikh. pranmukhi hat, steht sie wohl west- 
lich vom Adhvaryu nach Ost gerichtet. ! TS. III. 5. 6. g. 3 Dieser 

Zusatz ist wahrsch. in der Samhita mit einbegrififen, vgl. Sutra 14. 

13. Mit der Formel: „Tritt vor, komm hinauf ’ 1 oder mit „Komm, 
komm hinauf” 1 fuhrt der Nestr die Herrin des Hauses vom Wasser 
zum Opferterrain herauf. 

1 Vgl. XII. 5. 3. 

1'4. Diese stellt das Fusswasser hinter den Dhisniya des Nestr, 
hinten stehend, 1 mit der Formel: „Icb stelle dich, o Fusswasser 
ftir die Vasus, Rudras, Adityas und Vi^vedevas hin. Ich stelle dich 
hin als Fusswasser fiir das Opfer” *. 

1 Vgl. Bern. 1 zu Sutra 12. ' TS. III. 5. 6. g, h. 

15. Dieses Wasser stellt sie (spater) in derselben Weise (hinter 
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den Dhisnija des Nestr) hin, unmittelbar nachdem der Aech&vaka 
sieh gesetzt hat 1 . 

! Vgl. XII. 26. 8. a, Bem. 2. Daraus scheint man folgern zu miissen, 
dass die PatnT einstweilen das Wasser mit sich hinter den Ahavamyanimnit. 
In Baudh. (VII. 15: 225. 13) wird das Wasser von der PatnT nur einmal 
hingestellt. 

XII. 6. 

1. Nachdem der Ad h vary u mit dem Becher des Hotr 1 von dem 
tibernachtigen Wasser ausgeschopft hat, setzt er auf das Catvala den 
Becher des Hotr und den des Maitravaruna anstossend neber einander 
und giesst das iibernachtige Wasser gegenseitig am *. 

1 Der leere Becher des Hotr ist vom Unnetr (vgl. XII. 5. 2) zusammen 
mit dem Kruge mit dem tibernachtigen Wasser ■ zum Catvala hingebracht 
worden, wohin sich nun der von dem WasserschSpfen zuriickgekehrte 
Adhvaryu cum suis hinbegibt. — Der Instr. hotrcamasena ist doch (vgl. 
C. H. § 125. 15) richtig, vgl. XIII. 1. 3. 5 Die Vorschrift beruht auf TS. 

VI. 4. 3. 4: „Das Catvala ist die Geburtsstatte des Opfers (insofern aus ihm 
der Sand fur den Hochaltar geholt wird, vgl. VII. 4. 2), das iibernachtige 
Wasser ist das Opfer; die anstossende Beriihrung und das gegenseitige Um- 
giessen bezwecken, Gleichheit des Ursprungs darzustellen, oder auch das 
Opfer aus seiner eignen Geburtsstatte zu erzeugen”. — Wie dieses gegen- 
seitige Umgiessen stattfindet, legt, wie es scheint, das folgende Sutra klar. 

2. Sobald er (namlich) den Hotr den Vers hat hersagen hbren : 
,,Die einen kommen zusammen” \ giesst er aus dem Becher des 
Hotr in den des Maitravaruna uber und aus dem Becher des Maitrit- 
varuna in den des Hotr, oder dasselbe umgekehrt *. 

1 RS. II. 35. 3, vgl. Ait. br. II. 20. 6 und Kaus. br. XII. 1. * So 

Bhar. und die Manavas (Man. srs. II. 3. 2. 21). — Obgleich ein gegenseitiges 
Ausgiessen stattfindet, befindet sich doch hauptsachlich das iibernachtige 
Wasser in dem Hotrcamasa, das spater auch Nigrabhya heisst, das frisch 
geholte Wasser in dem Maitravarunacamasa, vgl. besonders Baudh. VIII. 3 : 
203. 14: „Er fiillt (mit VasatTvarTwasser) den Hotrcamasa, und spritzt ein 
wenig in den Maitravarunacamasa”. In dieser Handlung besteht nach Baudh. 
eben das „gegenseitige Umgiessen”. 

3. Die beiden Wassersorten salbt er, indem sie iibev dem Catvala 
gehalten werden, mit dem (Hberrest der in dem) Substitutopferloffel 
(zuruckgeblieben war), mit dem Verse: „Es soli euch (ihr Wasser) 
Varuna salben, und Indra und Busan und Dbatr und Bihaspati. 
Tvastr und Visnu soil dem Opferveranstalter Habe samt Nacli- 
kommen verleihen” 1 und mit der Formel : „Gehorig sollen sich 
die Joche mit den Joclien vertragen” \ 

1 Sowohl der Vers (mit leichter Anderung) wie die Formel aus dem 
Kath. (III. 9: 27. 31—28. 1). — Diese „Salbung” nicht in den alteren Texten 
der Taitt., wohl aber in der MS. (IV. 5. 2: 65. 11): „Das in dem Becher 
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des Maitravaruna geschOpfte Wasser und das Nigrabhyawasser (vgl. Bern. 
2 zu Sutra 2) sind Nebenbuhler. Diese beiden ( salbt er iiber dem Catvala. 
Er bringt Eintracht und stiftet Freundschaft zwischen ihnen”. 

4. Nachdem all© mit dem verschiedenen Wasser sich zum Havir- 
dhana begeben haben, wo der Hotr seine Verse hergesagt hat, fragt 
der Hotr den Adhvaryu: ,, Adhvaryu, hast du das Wasser herbei- 
geschafft?” l . 

1 Nach TS. VI. 4. 3. 4 und vgl. Ait. br. II. 20. 10. 

5, 6. Nachdem dieser erwidert hat: „Ja, und es hat sich willig 
gefugt” l , bringt er mit dem im Substitutopferloffel beftndlichen 
Butterrest, oder, wenn es keinen Rest mehr gibt, mit zu viermalen 
geschopftem Schmalz *, die Kratukaranaspende 3 dar mit dem Verse: 
,,Welchem Sterblichen du, Agni, in den Kampfen geholfen, welchen 
du bei der Beutegewinnung gefordert hast, der wird jeglichen 
Wohlstand bei sich behalten” 4 . 

1 Nach TS. 1. c. — Frage und Antwort dreimal nach Hir. und Vaikh. 
9 Beruht auf &Br. III. 9. 3. 32. 8 D. h. die das Opfer (d. h. die Art des 

Somaopfers) andeutende Spende, vgl. XIV. 1. 5. 4 TS. I. 3. 13.1. 

7. Es ist in der heiligen Uberlieferung gesagt 1 : ,,Werm dass 
Somaopfer ein Agnistoma ist, so bringt er eine (die) Spende dar; 
wenn ein Ukthya, so wischt er (mit diesem Verse) (den Rest) an 
dem (mittleren) Umlegeholz ab; wenn ein AtirEtra, so tritt er, die 
Formel 1 (bloss) hersagend, (in das HavirdhEnazelt) hinein. 

1 TS. VI. 4. 3. 4. Dies hat statt „uni die Somaopfer von einander zu 
unterscheiden”. s Auch hier wird ein Vers aus dem Yajurveda als Yajus 
bezeichnet (wie z. B. XV. 1. 2). 

8. Nach einigen gelten die Regeln : ,,Bei eirtem Agnistoma bringt 
er die Spende dar; bei einem Ukthya wischt er bloss an dem 
Umlegeholz ab; bei einem So.a&n bringt er erst die Spende dar, 
wischt dann den fettigen Rest an dem Umlegeholz ab und berlihrt 
dann die Dronakufe oder 1 die Frontlinie*; bei einem Vajapeya 
finden weder die Spende noch das Beriihren statt : hier tritt er (in 
das Havirdhanazelt) hinein, die Formel hersagend, nachdem die 
Unterredung (zwischen Hotr und Adhvaryu) 3 stattgefunden hat” \ 

1 Statt copasprsaii ist vopasprsati zu lesen, vgl. Man. srs. II. 3. 2. 27 
und noch deutlicher Bhar. : dronakalasam upasprsati raratzm va. 2 Vgl. 
XI. 8. 1. 8 Nl. die oben, XII. 6. 4 — 5, beschriebene (falsch Eggeling 

S. B. E. XXVI, S. 237). 4 Wer die „einigen” sind, ist nicht mit Bestimmt- 

heit zu sagen, vielleicht die Kathas, deren Brahmana zu diesem Teile des 
Rituals nicht mehr vorhanden ist; vgl. aber MS. IV. 5. 2: 65. 16 fgg. und 
2§Br. III. 9. 3. 33 (besonders zu beachten ist samudya). 

9. Durch die hintere Tiiroffnung bringt der Adhvaryu die ver- 
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schiedenen Wassersorten in das Havirdbanazelt binein, durch die 
vordere, wenn der Opferveranstalter ein Gata^rl ist V 

1 Vgl. XI. 17. 8. 

10. Der Opferveranstalter tritt durch die vordere Tiirbffnung 
hinein \ 

* 4 Vgl. XI. 17. 9. 

11. Den Substitutopferloffel setzt er auf den Vorderteil des Joches 
(pra-uga) 1 des siidlichen Havirdhanakarrens nieder. 

1 Vgl. XII. 2. 12. — Dieselbe Bestimmung (auch das Wort pradhura ) 
auch Bhar., Hir. und Man. srs. — Zur weiteren Verwendung dieses Loffels 
vgl. XII. 18. 5. 

XII. 7. 

1. Wem (d. h. welchem Opferveranstalter) er wiinscht: „Er 
moge ein Impotenter sein”, den beriihre er mit dem Substitutopfer- 
lotfel 

1 Wahrscheinlich entstammt die Vorschrift einem verlorenen Brahmana 
der Kathas. Die Begriindung, weshalb diesem Loffel diese Kraft beigelegt 
wird, fehlt uns denn auch. Bhar. hat: „Wen er hasst, den beriihre er (mit 
dem Loffel)”. Hir. : „ Wem er wiinscht, dass er ein Impotenter ( kllba ) sein 
moge, fur den setze er den Loffel unterhalb (des Pra-uga)”. 

2. Unterhalb desselben (also des siidliehen, rechten) Karrens vor 
der Achse setzt er den Becher des MaitrSvaruna, auf die nbrdliche 
(linke) Spur vor dem Rade den Becher des Hotr, unterhalb des 
nordlichen Karrens vor der Achse das iibernachtige Wasser \ hinter 
der Achse die Ekadhanakriige. 

1 Von dem ja nur ein Teil in die beiden Gamasas flbergegossen war: 
XII. 6. 2. 

3. Oder dies 1 umgekehrt. 

1 Es is nicht deutlich auf was sich etat bezieht. 

4. Der Opferveranstalter tritt nach den verschiedenen Wassersorten . 
in das Havirdhanazelt binein \ „Der Ruhm erreicbt ihn,” so wird ' 
in der heiligen Uberlieferung gelebrt 3 . 

1 Wenn ich den Satz recht begreife (Rudradatta scheint anu bloss 
zeitlich zu nehmen), so steht diese Vorschrift mit derjenigen von XII. 6. 9— 10 
in Widerspruch. Hir. hat eine ahnliche Vorschrift, bei ihm war aber das 
Wasser durch die vordere Tur hineingebracht, sodass es bei ihm keinen 
Widerspruch gibt. 2 Wohl in dem verlorenen Teil des Kathaka. Hir.: 
yasa enam up a namuka >p- bhavati. 

5. Jetzt geht der Adhvaryu mit dem Dadhisehoppen vor 1 . 

1 Vgl. XI. 21. 8, Bern. 4. 

0. Er schopft ihn mit dem Gefdsse von Peigen-(Udumbara)holz '. 

1 Vgl. XII. 2. 1. 
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7. Nachdem er mit der Forme): ,,Mit einer Unterlage sehopfe 
ich dich ; far den lichtvollen Prajapati sehopfe ich dich, den Licht- 
vollen; fur Daksa, der die Tuchfigkeit ( daksa ) mehrt, dich, der du 
den Gottern gewahrt bist; fur die Gotter, deren Zunge Agni ist 
(scbbpfe ich) dich, fur die das fjtta suchenden, deren vornehmster 
Indra, deren Fiirst Varuna, deren Freund Vata, deren Iniferstes 
Parjanja ist ; fur den Himmel (sehopfe ich) dich, fur den Luftraum dich, 
fur die Erde dich” 1 die saure Milch geschopft hat, bringt er mit 
der Formel : „Sc.hlage fort, o Indra, den Gedanken desjenigen, der 
nns hasst, desjenigen, der uns zu vergewaltigen sucht; schlage fort 
denjenigen, der uns missguristig ist” * den Sehoppen (zum Ahavanlya) 
hin, and giesst ihn aus mit der Foi'mel : „Fiir den Aushauch (opfere 
ich) dich, fur den Einhauch dich, fiir den Zwischenhauch dich ; 
fiir das Seiende dich, fiir das Niehtseiende dich ; fiir das Wasser 
dich, fiir die Kr&uter, fiir aile Geschopfe dich; aus welchem alle 
GeschOpfe unversehrt geboren wurden, diesem reichlich gebenden, 
lichtvollen Prajapati opfere ich dich, den Lichtvollen" 

1 TS. III. 5. 8. a. 1 1. c. b. — Der Sehoppen wird (TS. III. 5. 9. 1) 
so begriindet : „Die Gottheit, welche vom Adhvaryu und vom Opferveran- 
stalter iibergangen wird, dieser fallen sie anheim, und, da Prajapati alien 
Gottheiten gleich steht, leisten sie durch diesen fiir Prajapati bestimmten 
Sehoppen den Gottheiten Abbrtte”. 

8 . Der Dadhischoppen ist standig oder beliebig. Beliebig sind die 
beiden anderen \ 

1 Welche, vgl. Sutra 9, in dem Brahmana neben dem Dadhischoppen 
genannt werden. 

9. Es ist (ia) in der heiligen Uberlieferung gesagt worden: 1 
„Einen Schmalzschoppen schbpfe er fiir einen der Ansehen (Glanz) 
begehrt; das Schmalz ist Glanz; er wird glanzvoll. Einen Soma- 
schoppen schdpfe er fiir einen, der priesterJiches Ansehen begehrt; der 

. Soma ist priesterlich.es Ansehen ; er k o m m t in den Besitz priesterlichen 
Ansehens. Einen Dadhischoppen schbpfe er fiir einen, der Vieh 
begehrt; die saure Milch ist Nahrung, das Vieh ist Nahrung, so 
behalt er fur ihn durch die Nahrung die Nahrung (d. h.) das Vieh.” 

1 TS. III. S. 9. 3. 

10 . Went) er den Somascboppen 1 schopft, so streut er auf den 
Uparastein 5 eine fur einen Sehoppen ausreichende Quantitat Soma- 
(stengel), giesst darauf ubernachtiges Wasser, spricht dariiber den 
Vers: „Ich habe euch, ihr Edlen, durch denGeist wachsen gemacht. 
Ihr aus dem Rta Hervorgekomrnenen, mbchten wir in eurer Zunei- 
gung uns befinden. Die gottlichen Krauter, mit Indra vereint, sollen 
uns den Soma zur Kelterung gewahren” *, und schlagt sie (mit 
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einera beliebigen der vier Presssteine) aus mit dem ,,Somamaohenden” 
Verse: ,,Die U4ij, die Gotter, haben die drei Scheite des rastlosen 
herumfahrenden (Agni) zur Unsterblichkeit angefertigt. Eines davon 
gaben sie den Unsterblichen ziim Gebrauch, die zwei anderen sind 
zu dem (ibrn ) angehorenden Raume gegangen” *. 

1 Statt des Dadhi- oder Schmalzschoppens. s Vgl. XII. 2. 15 am 

Ende. 3 TS. III. 1. 8. 2. * Wohl der MS. (I. 3. 35: 42. 6) entlehnt. 

Die Rezension dieses Verses gleichlautend in Bhar., wShrend Hir. der RS. 
naher steht. 

11. a. tiber dem Stengel, der beim Draufschlagen (eventuell) zuerst 
seitwiirts hinausfallt, spricht er die Formel: ,,Er ist mir samt 
Nachkommen, samt Wohlfahrt zugefallen; vertreibe nicht meinen 
Mut, nicht meine Kraft” \ 

1 TS. III. 1. 8. 3. — Darauf legt er den Stengel an seine Stelle zurtick. 

11. b. Uber den (eventuell) hinausspritzenden Tropfen spricht er 
den Vers: ,,Der Tropfen ist die Erde und den Hiinmel entlang 
gespritzt, sowohl diese Geburtsst&tte entlang wie die fruhere. Icli 
giesse, die sieben Hotrfnnktionen entlang, den Tropfen aus, der 
seine dritte Geburtsstatte aufsucht” \ 

1 TS. III. 1. 8,d. 

12, 13. Eine ftir alle Kelterungen fortwahrend Geltung habende 
Vorschrift ist, dass er den Soma keltert, schbpft und darbringt mit 
Gold (d. h. wohl einem goldnen Reif) an der Hand (d. h. dem 
Ringfinger) \ und der Vers: „Die Us-sij, die Gotter” u. s. w. * bleibt 
(bei den folgenden Kelterungen) fort. 

1 Die Vorschrift muss auf &Br. III. 9. 4. 1 beruhen. 2 Vgl. Sutra 10. 

14. Nachdem er den Schoppen (einen Rest lassend) ina Feuer 
dargebracht hat, geniesst er im Sadas, mit dem Angesichte nach 
Westen vor den Dhisniyas sitzend, den Rest mit der Formel : ,,o Trunk, 
komme zu mir” l , je nach dem Stick worte. 

1 TS. III. 2. 5, wo in f, statt „von Indra getrunken” zu sagen ist: „von 
Prajapati getrunken”. Ferner vergl. XII. 24. 7, 10. 

15, 16. Oder aber dieser Schoppen ist, da er eine Abart des 
Dadhischoppens ist, nicht den fur den Soma geltenden Bestimmungen 
unterworfen; die fur den Soma (d. h. die Kelterung des Soma) 
geltenden Bestimmungen sind die vorher gegebenen ausser dem 
„Somamachenden” Vers \ 

1 Mit diesem Somascboppen darf man also, nachdem bloss die 
Kelterung mit dem Verse: „Die Usij” (XII. 7. 10) stattgefunden hat, wie mit 
dem Dadhischoppen verfahren. Bhar. stimmt mit Ap. tiberein. 

17. Der Am3u- oder der Adabhyaschoppen ist der erste Schoppen, 
der geschbpft wild \ 

1 Diese Schoppen sind fakultativ; vgl. XII. 8. 12 — 14. Sie werden im 
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Brahmana behandelt: TS. VI. 6. 9-10 (vgl. III. 3. 3-4), MS. IV. 7. 7, Kath. 
XXIX. 6, XXX. 7, SBr. IV. 6. 1, XI. 5. 9. — Der Amsuschoppen wurde von 
Prajapati zuerst geschopft und durch den Adabhya wurden die GQtter den 
Asuras gegeniiber unverletzbar {adabhya). Apastamba behandelt nun erst den 
Adabhya, von XII. 8. 5 an den Amsu. 

18. Mit der Formel: „Dich, den Klaren, schopfe ieh mit dem 
Klaren, mit der Erscheinungsform des Tages, mit den Strahlen der 
Sonne” 1 schbpft er in die Schale * saure Milch 3 , siisse Milch *, oder 
Nigrabhyawasser 6 . 

1 TS. III. 3. 3. q. 2 Vgl. XII. 2. 2. 3 Beruht auf Kath. XXX. 

7: 189. 5 (und vgl. MS. IV. 7. 7: 103. '5): „Der Saft des Soma war in das 
Wasser, der Saft des Wassers war in den Soma eingedrungen. Wie zwei 
zusammenstossende Stiere einander toten, so vernichten diese beiden, zusam- 
menstossend, der eine den Mut und die Kraft des anderen. Der Saft dieser 
beiden (des Soma und des Wassers) ist die saure Milch. Indem er die Spende 
zusammen mit saurer Milch opfert, beschwichtigt er die beiden durch ihren 
eignen Saft”. 4 Nirgends erwahnt, fand sich aber vielleicht in der zuletzt 
zitierten KSthakastelle vor, die luckenhaft tiberliefert sein muss. Die siisse 
Milch wohl noch bei Bhar., nicht bei Hir. 8 Hier schon mit Antizipation 

(vgl. XII. 9. 1) so genannt nach Kath. XXX. 7: 189. 4 oder SBr. XI. 5. 9. 6. 

19. Aus dem verschniirten Somabiindel zieht er drei Stengel 
heraus \ 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 9. 2. Er legt also die Amsus auf die Pressungs- 
bretter, wie es sonst geschieht. Die Dreizahl beruht auf der XII. 8. 4 gege- 
benen Vorschrift. 


XII. 8. 

1. und zwar den ersten mit der Formel: ,,Die Vasus sollen dich 
herausziehen mit dem Gayatrlversmass; begib dich zu der dem 
Agni lieben Statte”'; den zweiten mit der Formel: „Die Rudras 
sollen dich herausziehen mit dem Tristubhversmass ; begib dich 
zu der dem lndra lieben Statte” 1 ; den dritten mit der Formel: 
„Die Adityas sollen dich herausziehen mit dem Jagatlversmass; 
begib dich zu der den Allgottern lieben Statte” \ 

1 TS. III. 3. 3. a-c. 

2. Mit diesen drei Stengeln verriihrt er ihn 1 vier- \ fiinf- oder 
siebenmal, dazu die folgenden Formeln sprechend, sie je nach 
Bedarf der Handlung zuteilend * : „In den erfreuenden (Wassern) 
schtxtlele ich, o Klarer, dein Klares. In den' jauchzenden schtittele 
ich” u. s. w. „In den Kotanas (?) schiil tele ich” u. s. w. „In den 
Frischen schiittele ich” u. s. w. ,,In den Gurgelnden schiittele ich” 
u. s, w. ,,In den Mesl schiittele ich” u. s. w. : ,,In den Briillenden 
schiittele ich” u. s. w. ,,In den Alles Tragenden schiittele ich” u. s. w. 
„ln den Siisses Enthaltenden schiittele ich” u. s. w. „In den Hervor- 
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ragenden schtittele ich” u. s. w. „In den Wirksamen schtittele ich” 
u. s. w. ,,In den Lautern schuttele ich” u.s. w. \ 

1 Nl. die nach XII. 7. 18 in die Schale geschopfte Substanz. 2 Der 
Ausdruck und der Ritus nach MS. JV. 7. 7: 102. 8 (viermal, weil die Gotter 
dadurch den Asuras die vier Himmelsgegenden entwendeten). 3 Wenn 

er z. B. die Handlung viermal verrichtet, so nimmt er je drei von den zwolf 
Spriichen zusammen u. s. w. 4 TS. III. 3. 3. d— p. — Dieser Schoppen 

wird also nicht aus dem gekelterten Soma bereitet. Dazu das Brahmana 
(TS. VI. 6. 9. 2): „Man t5tet den Soma, indem man ihn keltert; wenn der 
Soma getotet wird, wird das Opfer, und wenn das Opfer getotet wird, wird 
der Opferveranstalter getotet. Die Vedakenner sagen nun: „Was tut der 
Opferveranstalter im Opfer, damit er lebendig zum Himmelsraume geht?” 
Der Adabhya ist ein Schoppen von lebendigem (nicht gekeltertem, also nicht 
getotetem Soma). Er schopft ihn aus ungekeltertem Soma und erwirkt so, 
dass der Opferveranstalter lebendig zum Himmelsraume hingeht’h 

3. Nachdem er mit dem Halbverse: ,,Die Gewaltigen sind zu 
ibm herangegangen, die Gtisse des Himmels haben sich (dazu ?) 
gesellt” 1 den Schoppen genommen hat, bringt er ihn zum Ahavanlya 
bin mil dem Rest des Verses: .,Es leuchtet die erhabene grosse 
Gestallt des Stieres: der Soma, der dem Soma vorangeht, der Klare, 
der dem Klaren vorangeht” 2 und giesst ihn ins Feuer aus mit der 
Formel: „Was dein nicht zu tauschendes (aclabhya), wachsames 
Wesen ist, o Soma, diesem dir, o Soma, dem Soma, sveta” *. 

1 TS. III. 3. 3. r. 2 1. c. s. 3 1. c. t. 

4. Nachdem er die in der Schale geschixttelten Somastengel 1 wohl- 
vermerkt (irgendwo) hingelegt hat, fugt er sie (spater) einzeln mit 
einer der folgenden Formeln je nach dem Dienste 3 zu dem zur grossen* 
Kelterung ausznpressenden Soma 8 hinzu : ,,Gehe du bereitwillig, o 
Gott Soma, mit dem GEjatrlversmass zu der von Agni geliebten 
Statte hin. — Gehe du willig, o Gott Soma, mit dem Tristubhversmass 
zu der von India geliebten Statte hin. — Gehe du, uns wohlgesinnt, 
o Gott Soma, mit dem Jagatlversmass zu der von den Allgdttern 
geliebten Statte hin” \ 

1 Vgl. Kath. XXX. 7: 189. 10: „Dass er die ausgepressten Somastengel 
hinzulegt, ist zur Kontinuitat des Opfers” und TS. VI. 6. 10. 2: „Man zer- 
reisst das Opfer, indem man es beim Adabhya abschliesst: er fugt die 
Stengel bei, zur KontinuitSt des Opfers”, vgl. XII. 12. 1, XIII. 10. 5. 5 Jedes 

Savana wird ja implicite durch die Namen der Versmasse im Spruche ange- 
deutet. 3 Vgl. XII. 12. 1 fgg. 4 TS. III. 3. 3. u-w. 

5. Wenn er den Am^uschoppen schopft, so streut er auf den 
Uparastein eine fur einen Schoppen ausi'eichende Quantitat Soma- 
stengel, presst sie mit einem beliebigen von den vier Presssteinen 
einmal aus 1 und schopft, wahrend er im Geiste die Vamadevya- 
singweise absingt l , ohne einzuatmen 1 ) den Schoppen 1 . oder (auch 
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er singt nicht im Geiste die Singweise, sondern schopft den Sehoppen) 
mit dem Verse, auf welchem die Vamadevyasingweise gesungen 
wird: ,,Mit welcher Hilfe wird uns zur Hand sein der lichte, stets 
fdrdernde Freund, mit welcher machtigsten Heeresschar” = . 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 10. 1: einmal, weil Prajapati, der diesen 
Graha „erschaut” hatte mit einem Male dadurch zu Gedeihen kam; er 
singt im Geiste das Saman, weil Prajapati der Geist ist; er singt das Saman, 
weil er dadurch die richtige Statte des Amsugraha ergreift ; ohne einzuatmen, 
um das Gelingen zu fdrdern. 3 TS. IV. 2. 11. i. 

6. Er soli ihn mit abgekehrtem Angesichte schopfen, wahrend 
er entweder ausatmet oder einatmet, oder, nachdem er erst aus- 
und eingeatmet hat, den Atem in der Lunge zuriickbeh&lt K 

1 Das Ganze beruht auf MS. iy, 7. 7: 102. 15: „Wenn er (d. h. der 
Adhvaryu) imstande ist ihn in der im Folgenden dargetanen Weise zu 
schopfen, so gedeihen beide (der Adhvaryu und der Opferveranstalter), wenn 
nicht, so gedeihen die beiden nicht, Er soil ihn mit abgekehrtem Angesicht, 
indem er ausatmet, schopfen ; denn abgekehrt hatte er (d. h. Prajapati) durch 
die Hauche (d. h, den Aushauch) die ausserste Grenze des Ansehens erreicht; 
(oder) er soli geschopft werden, indem er einatmet ; denn einatm end (1. ’pandn) 
hatte er ihn geschopft; (oder) er soli geschopft werden, indem er, nachdem 
er aus- und eingeatmet hat, die eingezogene Luft in der Lunge zuruckbehalt; 
denn so hatte er ihn geschopft”. Der Text ist zu verbessern: pranyapanya 
vyavanata grahtiavyo , vyavanan hi sa tam agrhnita. Bhar. stimmt ganz mit 
Ap. tiberein, Vaikh, hat: pranyapanyapranan ... grhnati, was auf dasselbe 
hinauslauft. 

7. Wenn er die eingezogene Luft in der Lunge beh&lt (wahrend 
des Schopfens), so sollen Adhvaryu und Opferveranstalter mit dem 
Verse und der Formel: „Zu uns komme der Hauch aus der Feme, 
vom Luftraum, von dem Himmel her, die Lebensdauer von der 
Erde her. — Nichtsterben bist du, fur den Hauch dich 5, 1 liber 
einem Stuck Gold von hundert Manas den Atem einhalten a . 

J TS. III. 3. 3. x. 1 Beruht auf TS. VI. 6. 10. 2. Deutlicher die MS. 
(1. c., anschliessend an der unter Sutra 6, Bern, ubersetzten Stelle) : „Wenn 
er den Atem in der Lunge behielte (und dies allzulange dauerte), so wiirde 
er die Hauche (d, h. den Ein- und Aushauch) trennen. Wenn er also den 
Atem in der Lunge zurtickbehalt (beim Schopfen), so soli er den Schoppen 
mit (einem Stuck) Gold belegen. Das Gold ist Nichtsterben : durch Nicht- 
sterben fagt er die Hauche aneinander”. 

8 . Dann beriihrt der Pratiprasthatr die beiden mit dem Stuck 
Gold und besprengt sie mit Wasser x . 

1 Nach Kath. XXIX. 6: 174. 10, 15. 

9. Nachdem der Adhvaryu mit dem Verse : „Indra und Agni 
sollen mir den Glanz der Gesundheit verleihen und Soma Brhaspati 
und die AllgStter; verleiht mir, o Alvins, den Glanz der Gesund- 
hei^ 1 Wasser beruhrt hat, giesst er, wahrend er, nachdem er aus- 
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und eingeatmet hat, die eingezogene Luft in der Lunge behalt., mit 
dem unausgesprochenen 5 , an Prajapati geriehteten Verse: „Wenn 
man zu ihm gelaufen kommt und heilige Spriiche spricht, nehme er 
(es) gerne an ; wie die Felge das Rad, hat er (in sich) alle Gebete 
rings eingefasst” *• den Sehoppen im Feuer aus. 

1 TS. III. 3. 3. y. . ~ Ich trenne: aniruktaya prajapatyli ; im Komm. 
ist wohl prajapati- vor lingaP zu streichen. Die Einfflgung der beiden Worte 
beruht wohl auf einem Brahmana. 3 TS. 1. c. x. 

10. Wenn er nicht imstande ist den Sehoppen (mit angehaltenem 
Atem) zu schbpfen oder zu opfern, so sehdpfe oder opfere er ihn, 
nachdem ihm vorn Opferveranstalter ein auserlesenes Stuck seiner 
Habe gegeben worden ist \ 

1 Die altere Quelle dieser Vorschrift ist nicht nachzuweisen. 

11. Anlhsslich des Am^uschoppens versehenkt der Opferveran- 
stalter zwolf zum ersten Male schwangere fiinfjahrige Kiihe 1 und 
einen Uberwurf von Fell *. Dasselbe gilt fiir den Adabhyaschoppen. 

1 Beruht auf §Br. IV. 6. 1. 11. 2 Altere Quelle nicht bekannt. 

Nach dem Komm. ist ein Sttick Leder zum Draufsitzen oder -liegen gemeint. 

12. Der Adabhyaschoppen soil dargebraeht werden von einem, 
der einen Nebenbuhler hat, welchem er zuvorzukommen wiinscht, 
der Am^uschoppen von einem, der Gedeihen begehrt 1 . 

1 Die beiden Vorschriften beruhen auf Kath. XXX. 7: 189. 4 und MS. 
IV. 7. 7: 102. 14. 

13. Die beiden Sehoppen sollen nicht iiberall (d. h. bei jedem 
beliebigen Somaopfer), sondern nur beitn Vajapeya, Rajastlya oder 
einem Sattra dargebraeht werden l . 

1 Nach gBr. IV. 6. 1. 15. 

14. Sie sollen dargebraeht werden fiir einen, der ihm (d. h. dem 
Adhvaryu) sehr lieb und von ihm gut gepriift ist '. 

1 Wohl erweitert aus !§Br. 1. c. 14. — Vgl. auch unten, XIX. 15. 9. 

, XII. 9. 1 

1. Naehdera er den Beeher des Hotr, der auf der linken Spur des 
siidliehen Karrens steht., mit iibernkehligem Wasser angefiilll hat *, 
lasst er den Opferveranstalter tiber dem Nigrabhyawasser * die 
Formeln aussprechen : „Ihr seid die Nigrabhyawasser, die auf die 
Goiter horenden. Sailigt meine Lebensdauer, meinen Aushauch, 
meinen Binhaueh, meinen Zwischenhaueh 4 , mein Auge, mein 
GehOr, meinen Geist, meine Slimme, meinen Rumpf, meine Glieder, 
meine Nachkommen, mein Vieh, meine Wohnung, meine Seharen, 
meine samtliehen Seharen; sattigt mieh, meine Seharen sollen nicht 
verdvirsten” \ 

1 Schliesst an XII. 7. 4 an. 2 Weil davon eventuell gebraucht 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B 17 
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worden ist (XII. 7. 10), 8 D. h. das iibernachtige Wasser, das eigentlich 

erst durch diesen Spruch zum Nigrabhya wird. Der Name bedeutet: „Das 
anzudruckende Wasser’"; nach Baudh. XXI. 17: 100. 16 und Katy. IX. 4. 7 
wird die Schale vom Yajamana an seinen Schenkel oder seine Brust gedriickt 
(dies beruht zunachst auf SBr. III. 9. 4. 15). — Ap. hat diese Ausdrucksweise 
entweder direkt vom &Br. III. 9. 4. 7 oder von Baudh. VII. 5: 205. 7 iiber- 
nommen. 4 Zu vyana vgl. Bern, zu XII. 8. 6. 5 TS. III. 1, 8. a. 

2. Nachdem er mit der Formel : „Auf Gott Savitrs Geheiss 
ergreife ich dich'mit den Armen der Alvins, mit den Handen des 
Pusan" 1 den zmn Keltern des „stillen" Sehoppens (Opam&igraha) 
zu verwendenden 3 Pressstein ergriffen hat 3 , spricht er iiber dem- 
selben die Formel aus: ,,Du hist der das Opfer fur die Gofter 
zustande bringende Pressstein, mache fur Indra durch deine ausserste 
Schiene dieses Opfer tief: den wohlgekelterten, Susses enthaltenden, 
saftreichen, Regen verschaffenden Soma" 4 . Diesen Stein ergreifend, 
halt er die Stimme an; ersi nachdem er den Erstlingsschoppen 
geschdpft hat, I asst er sie frei s . 

1 TS. I. 4. 1. a. a . 2 Vgl. XII. 1. 9. 3 Beruht auf TS. 4.4. 1. - 

Dieser Graha heisst „der leise Schoppen”, weil er der erste einer Reihe von 
Schoppen ist, zu denen die Sprtiche leise (upamsu) gesprochen werden. 
Die nach dem Agrayana folgenden werden mit laut gesprochenen Mantras 
geschopft (TS. Ill I. 9. 1). * TS. I. 4. l.a b . 5 Vgl. XII. 15. 7. Die 

in TS. VI. 4. 11. 2—3 implizierte Vorschrift wird ausdrucklich SBr. III. 9. 4. 6 
gegeben. — Obrigens vgl. Bern. 3. 

3. Diesen Pressstein legt er auf den Uparastein 1 und misst 2 
dariiber 3 in der Weise wie beim Somakauf 3 die Somasiengel ab. 

1 Vgl. XII. 2. 15 am Ende. Er muss dazu den auf das Fell und die 
Steine gelegten Soma (vgl. XII. 3. 13) etwas zur Seite schieben; so ausdruck- 
lich Hir. 2 Eig. „er bemisst ihn mit”, der Ausdruck aus TS. VI. 4. 4. 1. 

3 Vgl. X. 24. 8-14. 

4. Mil dem Dnterschiede, dass, er dazu je eine der folgenden 
Formeln verwendet: „Dem VrtratOter Indra dich. Dem Vrtra- 
besiegenden Indra dich. Dem die Angreifer vernichtenden Indra dich. 
Dem von den Adifyas begieiteten Indra dich. Dem von den All- 
gottern begieiteten Indra dich" \ 

1 TS. I. 4. 1. b. ' 

5* Fiinfmal misst er mit einer Formel, funfmal schweigend \ 

1 Beruht auf TS. VI. 4. 4. 2 (weil dies zusammen zehn macht, die 
Anzahl der Silben der Viraj, welch e Speise ist). ' 

6. Und er rafft debt die iibriggebliebenen Stengel dazu 

1 Wie beim Abmessen zum Kauf geschieht (vgl. X. 24. 14). Er misst 
also den Soma restlos ab. Auch das in X. 1. c. Folgende bleibt natiirlich fort. 

7. Den grosseren Teil bestimmt er fur die morgendliche, den 
kleineren fur die mitt&gliche Kelterung. 
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8. Dann schniirt er die beiden abgemessenen Portionen wieder 
in das Kleid ein, befordert sie hinauf (in den rechlen Havird liana- 
karren), nimmt. von dem grosseren Biindel soviel wie zu einem 
Schoppen ansreicliend ist, legt das anf den Dparastein, legt einige 
Somastengel in den Bee her des Hotr (der das iibernachtige Wasser 
enthalt) \ und, den UpEmsusavanastein dariiber haltend, damit 
dreimal nach rechts herum die Stengel umruhrend, begeht er mit 
der Form el : ,,Vorne, hinten, oben, unten : diese Himmelsgegenden 
sollen anf dicli zulaufen” \ den Nigrabha 8 . 

1 Zum Zweck dieser Stengel vgl. XII. 10. 11. 2 TS. I. 4. 1. f. 

8 „Er begeht den Nigrabha” (der Ausdruck nach &Br. III. 9. 4. 20) bedeutet 
bloss, dass durch das Hersagen der Formel das Wasser zum nigrabhya 
(ygl. Bern. 3 zu XII. 9. 1) gemacht wird. Nach Hir. (sa nigrabho bhavatt) 
ist Nigrabha die Handlung. 

9. Welche Frau er 1 als Gattin begehrt, an die denke er irn Geiste, 
indem er den Rest der Formel fluster! : „Mutter, komm heraus (?)” *. 
Diese begehrt (liebt) Ilin 3 . 

1 Nach Rudradatta soil anf Grund von IV. 1. 1 der Yajamana gemeint 
sein. 2 TS. I. 4. l.f (Schluss). 3 Die Aussage berubt auf MS. IV. 

5. 7: 73. 20. Das eigne Brahman^ des Ap. (TS. VI. 4. 4. 3) hat nur: „Die 
Frauen werden ihn begehren”. 

10. Nachdem er mit der Formel: „Ihr (o Wasser) seid schmnck- 
haft, die Feinde bezwingend, wohltuend und beliebt, die Gattinnen 
des Ampta; versetzet ihr, o Goltinuen, dieses Opfer u liter die Gotter; 
trinket, eingeladen, von dem Soma; der Soma soli, eingeladen, von 
euch trinken” 1 mit einem Teile von diesem Wasser den auf dem 
Uparastein befindlichen Soma befenchtet hat 1 , ergreift er von dem 
befeuchteten Soma seeks Stengel, die er nicht aneinander halt *, legt 
dieselben auf das Fell 4 nieder und spricht liber dem Soma die 
Formel aus: ,,Mit dem Lichte, das du, Soma, im Himmel, auf der 
Erde, im breiten Luftraum besitzest, damit mache far diesen Opfer- 
veranstalter weiten Raum durch Besitz; ftir den Geber sollst du 
hilfreich eintreten” 5 . 

1 TS. I. 4. 1. c. 2 Wohl nach $Br. III. 9. 4. 16. 3 Es ist 

ardran asamslistan zu lesen mit dem Leidener Prayoga, Bhar. und Vaikh. ; 
Hir. hat samsprstan. Die Quelle ist Kath. XXVII. 1 : 139. 1. — Zu diesen 
sechs vgl. Xil. 10. 5 und 8. i Also zur Seite des ausgepressten Soma. — 
Zum Felle vgl. XII. 2. 14. 5 TS. I. 4. 1. d. — - Am Nachsten kommt 

$Br. III. 9. 4. 12 ( abhimrsati ). 


m 10. 

1. liber den Brettern 1 spricht er die Formel: „Ihr, die ihr die 
zwei harten Dhisanas seid, seid hart, nehmt Nahrung auf, steilt 

B 17* 
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Nahrung in mich; nicht soil icli euch schaden, schadet mir nicht” *. 

i Vgl. XI. 12. 7. 1 TS. I. 4. 1. e. 

2. Nachdem er wieder fiber dem Soma (jetztden Vers): „Ich 
habe euch, ibr Edlen . . . (u. s. w. wie XII. 7. 10)... gewahren” 1 
gesprochen bat, hebt er den Pressstein mit der Formel : „Ffirchte dich 
nicht, erschrick nicht” 2 empor and schlagt mit dem Stein auf dem auf 
dem Upara liegenden Soma, lira ihn auszupressen, einen Grashalm 
zwischen den Stein 'and den Soma legend 3 , mit dem Verse : ,,Wir 
sind, frei von Schuld, von Indra zu dir angetrieben. Vayn soil einen 
Anteil an dir bekommen, Mitra soil einen Anteil an dir bekommen, 
Varuna soli einen Anteil an dir bekommen. Nicht zersehlagen ist 
der Konig Soma” \ 

1 TS. III. 1. 8. 2; tibrigens ist die Vorschrift XII. 7. 16 hier zu beachten. 
1 TS. I. 1. 4. k, aber in diesem Zusammenhang nach dem $Br. III. 9. 4. 18 
(das geht auch daraus hervor, dass der Leidener Prayoga, der immer nur 
die aus den Taittirlyatexten entlehnten Mantras accentuiert, hier das Yajus 
(und nur so we it reichend) nicht mit Akzenten gibt). s Zu vergleichen 

ist wenigstens SBr. III. 9. 4. 17. 4 Der Vers kommt auch TBr. III. 7. 

9. 1 vor, aber ohne die Schlussworte : „Nicht zersehlagen ist der Konig 
Soma”. Bhar. und Hir. stimmen mit Ap. iiberein. 

3. Oder aber (er Iegt nicht einen Grashalm dazwischen, sondern) 
er schlagt mit dem Stein zuerst auf einen Grashalm, ein Stuck 
Holz, oder eine Wurzel’, die sich schon vorher unter den Soma- 
slengeln befanden. 

1 Vgl. MS. IV. 5. 6: 72. 16: „Man erschlagt den Soma, indem man ihn 
auspresst; der Adhvaryu ist det erste, der ihn auspresst ; es wird ihm schlecht 
ergehen. Wo eine Wurzel (oder: die Wurzel eines Somastengels ?) ist, dort 
soil er ausgepresst werden; denn diese (Wurzel) ist ihm (nl. dem Soma) 
widergOttlich (?) ; so ergeht es ihm nicht schlecht”. 

4. Das erste Mai 1 schlagt er achtmal auf die Somastengel zur 
Erhaltung des Saftes. 

1 Vgl. Sutra 8 mit Bern. — Die Handlung schliesst sich der XII. 7. 1 1 
erwahnten an. 

5. 6. Jetzt halt der Pratiprasthatr, der die Schale fur den „stillen” 
Schoppen in der einen Hand hat, zwei von den fortgenommenen- 
(seebs) Stengeln 1 oberhalb dieser Schale, and der Adhvaryu schopft 
fiber diesen Stengeln den ausgekelterten Saft mit den beiden hold 
aneinander gehaitenen Handen in die Schale mit der Formel: 
„Lautere diet), o Erwerber der Beute, fiir den Herrn des Wortes, 
du, ein Stier, mit den Handen durch die zwei Stengel des Stieres 
gelautert; du hist ein Gott, der Gotter Lauterer; deren Anteil du 
bist, denen dir” ’. 

1 Vgl. XII. 9. 10. Das Ritual nach MS. IV. 5. 5: 70. 17 fgg. und vgl. 
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TS. VI. 4. 5. 3: „Bei den anderen Schoppen wird eine Seihe (ein Lauterer) 
angewandt (vgl. unten, XII. 13. 5). „Welchen Lauterer hat der „stille” Schop- 
. P en ? „Das Wort”, so sage er, er l&utert ihn durch den Spruch” und vgl. 
1. c. 7. 2 TS. I. 4. 2. a. 

7. Es gibt (bei diesem Sclioppen) nicht die Seihe 1 , die UpajEtuia- 
formel 2 und das Hinsefczen \ 

1 Vgl. Bern. 1 zu Sutras 5, 6. 2 Vgl. XII. 13. 7. 3 Vgl. 1. c. 9. 

8. Dies ist die erste Runde l ; in derselben Weise finden die 
zweite und die dritfce statt. 

3 Also vom Nigrabha XII. 9. 8 an bis XII. 10. 6. Jedesmal wird also 
achtmal mit dem Stein auf den Soma geschlagen. 

9. Oder aber er schlagt das zweite Mai elf-, das dritte Mai 
zwOlfmal l . 

1 Die beiden Ansichten, sowohl die in Sutra 4, 8 wie die in 9 erwahnte, 

haben ihren Grund in dem Brahmana (TS. VI. 4, 5. 1 — 3): „Aruna pflegte 

zu sagen: „Im Morgendienste schliesse ich das Opfer ab, und ich fahre fort 

mit diesem so abgeschlossenen Opfer’". Dieser Abschluss des Morgendienstes 

besteht darin, dass der Soma erst acht-, dann elf-, dann zwOlfmal ausgepresst 

wird. Die Zahlen sind die der Silben der Gayatrl, Tristubh und JagatT, und, 

weil der Morgendienst gayatrl-, der Miltagdienst tristubh-, der Nachmittag- 

dienst jagatl-artig ist (vgl. z. B. das JaiminTyabrahmana in Auswahl § 102), 

erreicht man so zu sagen schon im Morgendienste die drei Savanas. „Man 

sagt aber auch: „Die Gayatrl lasst sich nicht uber den Morgendienst hinaus 
/ / 

vernehmen” (nativade) (wohl deshalb, weil nur das Bahispavamana und die 
Ajyastotras auf lauter Gayatrlversen gesungen werden); deshalb ist jedesmal 
achtmal zu pressen M . 

10. Zweimal am Anfang 1 oder am Ende geht man mit dem 
Nigrabha und mit dem Befenchten vor. 

1 In diesem Falle zum 2. Male unmittelbar nach der 1. Kelterung (XII. 
10. 4), nach Bhar. und Hir. Die- Vorschrift scheint sich zum Teil auf MS. 
IV. 5. 7 : 74. 4, vielleicht aber auch auf einem verlorenen Stiick des Kath. 
jzu grunden. Bhar. hat: astau krtvo * bhisutya nigrabham upaiti , dvir adifo 
* ntato vd, catur nigrabham upaiti t?'ir udanca (?) sambhrtya duhann iti 
vy nay ate. 

11. Bei der dritten Runde press! er die in den Becher des Ho(r 
gelegten Stengel aus \ 

1 Vgl. Bern, zu XII. 9. 8. Diese Vorschrift nur in Ap, 

12. Der PratiprasthRtr halt, (bei der zweiten and dritten Runde) 
je zwei von den sechs abgesonderlen Stengeln dazwisehen \ 

1 Vgl. XII. 10. 5. 

13. 14. Nachdem der Adhvaryu mit der Formel : .,Du bist der 
Zueigengemachte; mache die Labung siissreieh; fur alle Krafle, die 
gottlichen und die menschlichen, dich 5 ' den Schoppen ergriffen hat, 
schreitet er mit der Formel: ,,Den weiten Luftraum gehe entlang ,J * 
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a lid lie h am Hotr vorbei*, oder auf welchem Wege ihn der Hotr 
gehen l&sst 4 , zurn Feuer auf dem Hochalfar bin. 

1 TS. I. 4. 2. b. 2 1. c. d. 8 Der Graha war im Havirdhana- * 

zelte, an dessen Eingang der Hotr immer noch sitzt (XII. 6. 4), geschopft 
worden. 4 Diese Alternative nur bei Ap.; die meisten anderen Sutras 
lassen den Adhvaryu nordlich am Hotr vorbeigehen. 

15. Nachdem er mil der Formel: ,,Der Geist soli dich erreichen” 1 
siidlich von dem auf dem Hoehaltar befindlichen Feuer Platz ge- 
nommen hat, senkf er die Schale mit dem Schoppen liber die 
siidliche Verbinding der Umlegeholzer, 

1 TS. I. 4. 2. c. 


XII. II. 

1. giesst aus der Schale mit der Formel: ,,Svaha, dich, o Gut- 
gearteter, (giesse ich aus far) Surya” 1 im siidlichen Teile des Feuers* 
einen nach Osten gerichteten, geraden *, ununterbrochenen, langen 
Guss aus, und wischt die fettige Substanz mit der Formel: ,,Den 
die Lichtatome trinkenden Gottern dies'’ 4 an dem mittleren (west- 
lich vom Feuer gelegenen) Umlegeholz 6 ab. 

1 TS. L 4. 2. e. 2 Nach „einigen” im nOrdlichen Teile, nach XII. 

13. 8. Die dort erwahnten „einigen” sind u. a. die Kathas (Kath. XXVII. 1 : 
138. 9), die die beiden Spenden des Upamsu und Antaryama die Zligel des 
Gfttterwagens nennen. 3 Kath. 1. c. Z. 12. 4 TS. I. 4. 2. f. * Nach 

Kath. Lc. Z. 16 oder &Br. IV. i. 1. 24. 

2. Wen er hasst, bei dessen Opfer giesse er ihn in gebeugter 
Hallung stehend aus \ 

1 Beruht auf MS. IV. 5. 5: 71. 5 (er driickt seine Hauche zusammen, 
er wird einen strauchelnden Gang haben). 

3. Wenn er wiinscht, dass Parjanya Regen geben moge, so 
wische er die im Inneren der Schale befindliche fettige Substanz 
an der Innenseite des Umlegeholzes ab mit der nach unten gerich-' 
teten Hand (deren Flftche er also nach unten kehrt) l . 

1 Nach TS. VI. 4. 5. 5-6, erweiter t nach Kath. XXVII. 1: 138. 17 
(aniaratah): „er halt den Regen nieder”. 

4. Wenn er wiinscht, dass Parjanya keinen Regen gebe, so 
wische er die Schale an der Aussenseite nach oben ab und wische 
die fettige Substanz an der Aussenseite des Umlegeholzes nach oben 
ab mit der nach oben gekebrten Hand l . 

1 Aus TS. VI. 1. c., erweitert nach Kath. 1. c. Z. 13. 

5. Nachdem er die (noch zuriickbleibenden) Neigen ganz in die 
Agrayanasthall ausgegossen hat l , setzt er die leere Schale mit der 
Formel: ,,Dies ist dein Ursprung, fiir den Aushauch dicli” a an ihre 
Stelle 1 zuriick und wirft einen Somaschoss in diese Schale 4 . Bei 
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der Nachmittagkelterung wird dieser zu dem auszukelternden Soma 
hinzugelegt 4 . 

1 Vgl. XII. 15. 4. — Die Brahmanaquelle dieser Bestimmung ist nicht 
bekannt. 2 TS. I. 4. 2. g. 3 Vgl. XII. 1.8. 1 Vgl. XIII. 10. 5. 

Dies beruht auf TS. III. 2. 2. 1. 

6. Die folgenden Vorschriften 1 gelten fur einen, der seinen per- 
sonlichen Koind schadigen will. 

1 Bis Sutra 10 (eingeschl.). 

7. Nachdem er den stillen Schoppen gesehdpft liat, setze er ihn 
einen Augenbliek auf den Khara nieder mit der Formel : ,,Icli setze 
dich in den Ausliauch des Soundso” 1 ergreife ihn dann mit der 
Formel: ,,Auf Geheis des Gottes Savitr” u. s. w., decke die Scliale 
mit der Hand zu mit der Formel: ,,lch decke den Ausliaucli des 
Soundso zu” s , und sage : ,,T6te 4 den Sonndso, dann will ich dich 
opfern” (eig. ,,ausgiessen”) l . 

i TS. VI. 4. 5. 6. * Nach Kath. XXVII. 1 : 139. 5. 8 Nach 

MS. IV. 5. 5: 71. 10 (tva in Ap. ist unbegreiflich !). 1 Wer angeredet 

wird, geht aus der unter Sutra 8, Bern. 1 zitierten Maitrayanlstelle hervor. — 
Das Ritual von Sutra 7 beruht teils auf TS., teils auf Kath., teils auf MS. 

8 . Wenn er (d.h. derjenige, den er durc.h Zauber vernichten 
will) sich in weiter Bntfernung befindet, so stehe er (nachdern er 
die Worte: ,,Tote den Soundso” ausgesprochen hat), bis ihm der 
Atem ausgeht \ 

1 Nach TS. 1. c. : „Er (d.h. der in dem Spruch: „Tote den Soundso” 
angeredete) geht hinter seinem Hauche her und totet ihn”. Deutlicher MS. 
IV. 5. 5: 71. 6: „Agni, auf die Spende zueilend, geht hinter ihm (dem Ver- 
fluchten) her (und tdtet ihn)”. Kath.: „Er geht zur aussersten Grenzen seines 
Hauches”. 

9 . Nachdem er mit der Formel: ,,Umsonst soli der Soundso sich 
in dem Rausche des erfreuenden, berauschenden (Soma) befinden” 
in schrager Haltung die Spende ausgegossen hat, setze er die Schale 
an ihre Stelle mit der Formel : „In den Hauch des Soundso stelle 
ich dich” '. 

i Alles aus Kath. XXVII. 1: 139. 6 entlehnt. 

10. Wenn an seinem Kleide, seinem Anne oder seiner Brust ein 
Schoss hangen geblieben ist, so opfert er diesen (im Opfer) eines 
Behexung Treibenden mit der Formel: „Gott Stengel, um was ich 
dich bitte, das werde verwirklicht: durch nicht in die Irre laufenden 
Bruch sei getotet der Soundso, Palsch!” 1 . 

1 Alles nach SBr. IV. 1. 1. 26. Der Spruch ist ein wenig verschieden, 
vgl. auch Baudh. XVIII. 36: 385. 14, wo bhanga auch das Sttick (der Bruch) 
der Somafasern bedeutet. Hir. hat wie Ap. 

11. Mit der B'ormel : „Was dein nicht zu tauschendes, wachsames 
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Wesen ist, o Soma, diesem Soma dir, o Soma, svaha” 1 wirft er 
von den sechs zum Lantern des stillen Sehoppens verwendeten 
Stengeln, bei den grossen Kelterungen 3 je zwei zum iibrigen aus- 
zuschlagenden Soma *. 

1 TS. I. 4. 1. g. * Also zu diesen Zeitpunkten: XII. 12. 1, XIII. 
1. 7, XIII. 10. 5. Diese und die vorher erwahnten (XII. 8. 4) Stengel werden 
zu alien Kelterungen hinzugenomtnen, um jede Kelterung, auch die dritte, wo 
nur die Trester verwendet werden, mit Stengeln zu versehen, TS. III. 2.2.1. 
5 Nach TS. VI. 4. 4. 4: „Die Stengel sind die Hauche, der Soma ist das 
Vieh; die Stengel fiigt er wieder hinzu: er legt die Hauche in das Vieh. Je 
zwei fiigt er bei, darum sind die Hauche je zwei”. 


xn. 12. 

1. Nachdem er den vom Adabhyaschoppen aufbewahrten Stengel 1 
und die beiden, welehe zum L&utern des leisen Schoppens gedient 
haben 3 , zu dem jetzt auszupressenden Soma binzugelegt hat, findet 
die grosse Kelterung statt, bei welcher sich alle Adhvaryus, in den 
verschiedenen Richtungen sitzend *, beteiligen. 

1 Vgl. XII. 8. 4. 3 Vgl. XII. 11. 11. 5 Der Ablat. digbhyah 

nach Analogic von daksinaiah u. s. w. 

2 . Vorne (d. h. an der Ostseite) der Adhvaryu, siidlich derPrati- 
prasthstr, hinten (d. b. an der Westseite) der Nestr, nordlich der 
Unnetr. Nach einigen 1 der Adhvaryu hinten, der Nestr vorne. 

1 Baudh. lasst wenigstens den Adhvaryu hinten Platz nehmen. Die 
hier gegebene Bestimmung entstammt wohl nicht einem Brahmana, daher 
die starke Divergenz in den Sutras. 

3. Nachdem er den (d. h. die fur die Frtihkelterung bestimmte 
grossere Halfte des ganzen) Soma 1 auf den Uparastein gelegt hat, 
erfolgen die Handlungen, deren erste die ist, dass der Adhvaryu 
einige Somaste/igel in den Becher des Hotr legt, und deren letzte 
die ist, dass er mit einem Teile von diesem Wasser den auf dem 
Steine befindlichen Soma befeuchtet, jedoch mit Fortlassung der 
Handlung mit dem Upam^usavana. Die Kelterung geschieht hier, 
indem jeder mit dem vor ihm bereit liegenden Presssteine *, den er 
in der rechten Hand halt, auf die Stengel schlagt. Die drei anderen 
Adhvaryus machen das ohne 'Spruche. 

1 Vgl. XII. 9. 7. 3 Also von XII. 9. 8 bis Anf. XII. 9. 10, aber 

die Handlung mit dem Upamsusavana genannten Stein (XIII. 9. 8) fallt hier 
fort. Dabei ist aber XII. 7. 10 (avtvrdham) und ib. 11 — 12 (vgl. 16) zu beachten. 

* Vgl. XII. 2. IS am Ende. Hier gilt keine Restriktion in bezug auf die Anzahl 
der Schlage mit dem Pressstein. 

4. In dieser Weise pressen sie ein zweites und ein drittes Mai, . 
nachdem sie jedesmal die Stengel benetzt haben. 
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5. Dann schdpft der Adhvaryu alien ausgepressten Somasaft mit 
den beiden hobl aneinander gehaltenen Handen (in ein SchOpfgef&ss) V 

1 Vgl. XII. 13. 2. 

6. Diesen giesst der Unnetr, nachdem er ihn zwischen den beiden 
Deichseln (des nordliehen Karrens *) hinaufgebracht hat, von der 
Nordseite her in den Adhavanlya aue. 

J Vgl. XII. 2. 12. 

.7. Dies ist der Weg des Wassers und des Soma 1 . 

1 D. h. 1. der Weg, auf welchem das libernachtige und das Ekadhana- 
wasser (das sich ja im nSrdlichen Karren befindet, XII. 7. 2) herbeigeholt 
wird, um den Soma zu befeuchten und 2. der Weg, auf welchem der aus- ■ 
gekelterte Somasaft jedesmal zutn Adhavanlya gebracht wird. 

8. Dies ist die erste Runde. 

9. Dieeelben Bestimmimgen gelten fiir die zweite und die dritte. 

10. Die grosse Kelterung umfasst drei Runden 

1 Also im Ganzen wird neunmal gekeltert. Bei der letzten Kelterung 
der letzten Runde erfolgen die Handlungen von XII. 10. 10 und 11. 

11. Nachdem er alien ansgekelterten Somasaft in den Adhavanlya 
gesammelt hat, legt er die Presssteine wieder mit ihrem „Mund” 
auf den Uparastein hingekehrt l , drtickt die Somatrester tiber dem 
Schdpfgefhss aus (giesst auch diesen Saft in den Adhavanlya und) 
schiebt die Trester auf die „Mund”teile der Presssteine *. „Er 
reicht ihnen Futter dar,” so wird in der heiligen Uberlieferung 
gelehrt *. 

1 Vgl. XII. 2. 16. 3 Vgl. XIII. 1. S, Bern. 2. 3 Die Quelle 

dieses Brahmana ist nicht ausfindig zu machen, zu vergl. ist aber Kath. 
XXV. 9: 117. 5: „(Die Pressbretter sind die Kinnbacken des Prajapati, des 
Opfers, die Presssteine seine Zahne, das rote Leder ist seine Zunge u. s. w.) 
So trinkt man den Soma aus dem Munde des Prajapati; darum sind die 
Trester sozusagen gegessen, sozusagen zerkaut, denn so ist das, was mit 
den Zahnen zerkaut worden ist”. 

12. Dann stellen die Sanger (d. h. der Udgatr cum suis) den 
holzernen Trog ( dronakala'sa ) auf die Presssteine und breiten daruber 
die Seihe 1 , mit den Fransen nach vorne gerichtet, aus *. 

1 Vgl. X. 26. 12. 2 Teils nach Pafic. br. VI. 6. 12 (der Satz ffingt 

mit pavitram vigrhnanti an; der Vers, den sie dabei aussprechen (Paiic.br. 
I. 2. 8), ist derselbe, welchen der Yajamana nach dem folgenden Sutra zu 
sprechen hat), teils nach Jaim. br. I. 81 : „Diese (Seihe) breitet er (vitanoti) 
mit einem das Wort „Reiniger” enthaltenden Verse (nl. SV. II. 225) aus’ ; 
vgl. auch MS. IV. 5. 6: 71. 16, Kath. XXVII. 2: 139. 17. 

13. tJber der Seihe, wenn sie ausgebreitet wird l , sagt derOpfer- 
veranstalter den Vers: ,,Deine Seihe, o Herr des heiligen Wortes, 
ist ausgebreitet; ihre Glieder iiberragend gehest du iiberall um (sie 
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herum). Nicht erreicht sie, wessen Korper undurcbgluht (und) der 
roll ist, aber die Gekochten liaben, f&hrend, sie erreicht” *. 

1 Auch der Leidener Prayoga hat vitatya °, * Der Vers ganz auch 

TA. L 11. 1. 


XII. 13. 

1. Der Opferveranstalter giesst, naehdem er an der Seite einen 
,,Nabel” 1 angebracht hat \ dartiber vermittelst des Bechers des 
Hotr einen Guss von Somasaf't. 

1 Es ist mir nicht gelungen, diese nabelahnliche Vertiefung der Seihe 
auf ein Brahmana zuruckzufiihren, 2 Vgl. X. 26. 11. 

2. Der Unnetr giesst, um dies zu ermdglichen, vermittelst des 
Schopfgef&sses ans dem Adhavanlya in den Becher des Hotr. 

3. Ununterbroc.hen soli der Guss ausgegossen werden 1 : ,,Sein 
(d. h. des Opferveranstalters) Wunsch wird (dann) erfullt werden”, 
so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt *. 

1 Vgl. XII. 16. 9. 2 Die Quelle dieser Vorschrift (fehlt bei Hir.) 

ist nicht nachzuweisen. 

4. Fiir seinen personlichen Feind unterbreche er den Guss 1 . 

1 Dieselbe Bern, gilt auch hier. Dieser Satz auch bei Bhar. 

5. Von detn Gusse schopft er 1 den Antaryamasehoppen 1 und alle 
weiter folgenden bis auf den ,,festen” Schoppeu *. 

1 Also indem das fiir den Schoppen bestimmte Gefass unter der nabel- 
ahnlichen Vertiefung iiber dem Dronakalasa gehalten wird. * Dieser 

Schoppen hat seinen Namen entweder dem Verse entlehnt, mit welchem er 
(vgl. Sutra 7) geschopft wird, oder, was mir wahrscheinlicher vorkommt, weil 
er der erste einer Reihe ist, die mit „Zwischenhaltung” der Seihe geschopft 
werden, ebenso wie der Upamsu der erste einer Reihe ist, die leise geschopft 
werden. — Dass er aus dem durch die Seihe fliessenden Gusse geschopft 
wird, dartiber sagt das Brahmana (TS. VI. 4. 6. 3—4): „Der Antaryama wird 
mit der Seihe geschOpft, um die beiden Hauche getrennt zu halten”. Es sind 
dieser Schoppen und der leise Schoppen gemeint, welcher nicht aus dem 
Gusse geschopft war (vgl. Bern, zu XII. 10. 6). Der Upamsugraha wird ja 
immer dem Aus-, der Antaryama dem Einhauch gleichgesetzt. 8 D. h. 

wohl: diesen mit einbegriflfen, vgl. XII. 16. 1. 

6. Der leise Schoppen und der Antaryamaschoppen haben dasselbe 
Brahmana 1 und es konnen dieselben Schadigungszauber 3 mit den 
beiden verbunden werden. 

1 Brahmana ist hier gleichwertig mit vidki (Rudradatta), Bhar. und Hir. : 
tasyopamsuna kalpo vyakhyfttah. Zu vergl. ist besonders $Br. IV. 2. 1 18 
2 Vgl. XII. 11. 6-10. 

7. Nur mit folgendem Unterschied : er schopft ihn mit der Formel : 
„Mit einer Unterlage geschopft bist du. Halte ein (antar yaccha), 
o Maghavan, trinke den Soma, verbreite weit den Reich turn Jiuldige 
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mit. (den Gottern) der Nahrung; ich stelle Erde und Himmel, den 
weiten Lnftraum, zwischen dich ; tue dir mit den naheren und 
ferneren Gdttern vereint, an dem Antaryamaschoppen gtitlich, o 
Maghavan” 5 . — Er schreitet nordlich * am Hotr vorbei, oder auf 
welchem Wege den Hotr ihn gehen lasst. — Nachdem er nOrdlich 
vom Feuer* Platz genounnen hat, senkt er die Schale iiber der 
nordlichen 5 Verbindung der Umlegehdlzer und giesst (die Spende) 
im nordlichen* Teile des Feuers aus. 

1 TS. I. 4. 3. a, b. s Im Gegensatz zu XII. 10. 13-11. 1. 

8 . Nach der Uberlieferung einiger 1 sind die Stellen, die K&ume, 
in welchen der leise Schoppen und der Antaryamaschoppen hintiber- 
getragen und ausgegossen werden, umgekehrt. *. 

1 Vgl. Bern. 2 zu XII. 11. 1. 

9. Nachdem’ er die Neigen nicht ganz in die Agrayanaschale 
ausgegossen hat *, stellt er das nicht (ganz) leere * Gefass mit der 
Formel: „Dies ist dein Orsprung, fiir den Einhauch dich” ' an seine 
Stelle zurtick 4 ; mit der Formel : ,,Fur den Zwischen hauch dick” ‘ 
leg! er zwischen die beiden (d. h. das Gefkss des leisen Sehoppens 
und das des Antaryama) den Stein, der zur Kelterung des leisen 
Sehoppens gedient hat mit dem Munde (d. h. dem Vorderteil) nach 
Siiden gekehrt, sodass er die beiden Gefasse bertihrt 

1 Vgl. dazu XII. 15. 4. 2 Beruht auf MS. IV. 5. 6: 71. 18 oder 

Kath. XXVII. 2: 140. 7. 3 TS. I. 4. 3. h». ‘ Vgl. XII. 1. 8. * TS. I. 

4. 3. h b , 8 Vgl. XII. 1. 9. 

10. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und dies 
hat in diesem Zusammenhang Geltung): „Wem er wtinscht, dass er 
vor der Zeit sterbe, bei dessen (Opfer) lege er sie so nieder, dass 
sie nicht (von dem Steine) bertihrt werden” l . 

1 TS. VI. 4. 6. 4: „Der leise Schoppen ist der Aushauch, der Antaryama 
ist der Einhauch, der Pressstein ist der Zwischenhauch ; er trennt (durch das 
unberiihrt Niederlegen) seinen Aus- und Einhauch durch den Zwischenhauch” 
(sodass die beiden -Hauche nicht mehr in Beriihrung sfehen). 

11. Er opfere den leisen Schoppen und den Antaryamaschoppen 
nicht, wenn die Sonne (noch) nicht aufgegangen ist \ 

1 Diese Ansicht wird von den KausTtakins (Kaus. br. XII. 4) missbilligt. 

12. Wenn er Eile hat (weil er sonst mit der ganzen Feier nicht 
fertig worden kdnnte), so opfere er den leisen Schoppen vor, den 
Antaryamaschoppen unmittelbar nach Sonnenaufgang \ 

1 Diese Ansicht (aber ohne den Faktor der Eile) ist die des §Br. IV- 
1. 2. 11 — 14 und der KausTtakins (Kaus. br. 1. c.). 

13. Nach einigen sollen die beiden geopfert werden, ehe die 
Sonne aufgeht '. 

1 Auch diese Ansicht verwerfen die KausTtakins. 
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XII. 14. 

1. Wenn bei einer Somafeier das erste Prsthastotra auf der Rathan- 
tarasingweise gesungen wird, so schopfe er von den jetzt folgenden 
drei Schoppen den fiir Indra und Vayu bestimmten zuerst; wenn 
auf der Brhatsingweise, dann den fur l^ukra bestimmten ; wenn auf 
einem Jagatlverse, dann den Agrayanaschoppen zuerst 1 . 

1 Die regelm&ssige Reihenfolge ist: Aindravayavaschoppen (XII. 14. 8 
fgg.), der Sukramanthinschoppen (XII. 14. 13 fgg.), der Agrayanaschoppen 
(XII. 15. 3). 

2. Wenn es die beiden Singweisen (sowobl Rathantara als Brhat) 
gibt l , dann naeh Belieben 

1 In diesem Falle tritt die eine Singweise beim 1. Prsthastotra, die 
andere im Madhy. pavamanastotra auf. 2 Dann also erst den Aindra- 

vayava, darauf den Sukra, oder umgekehrt. — Die Quelle dieser Sutras, 
wenigstens des ersten, ist eine Sruti der Taittirlyas, vgl. die VaijayantT zu 
Hir. S. 831 und den Komm. zur PurvamTmamsa II. 3. 1. 

3. Oder (im letzteren Falle) nur den fur Indra und Vayu 
bestimmten. 

4. Die mit verschiedenen Wtinschen verbundenen Reihenfolgen 
der Schoppen gehen aus dem Abschnitte in der heiligen tlberliefe- 
rung 1 hervor, welcher anfangt: ,,Wer wiinscht, dass seine Nach- 
kommen der Reihe nach in richtiges Verhaltnis kommen”. 

1 TS. VII. 2. 7. 

5. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und dies 
hat in diesem Zusammenhang Geltung): „Die Schoppen, welche er 
vor dem Erstlingsschoppen schdpft, die schopfe er leise die, welche 
er nachher schopft, laut”, 

1 TS. III. 1. 9. 1. 2 Allen diesen Grahas kommt also eigentlich 

die Bezeichung Upamsugraha zu, aber nur der erste tragt diesen Namen. 

6. 7. Wenn er einen mit einem besonderen Wunsche verbundenen 
Schoppen vor dem fiir Indra und Vttyu bestimmten schOpft, so 
stelle er ihn nicht auf den Khara hin, (sondern iiberreiche ihn einst- 
weilen einer anderen Person, und erst) nachdem der fiir Indra und 
Vayu bestimmte Schoppen geschbpft ist, wird er hingestelit 1 . 

1 Beruht auf MS. IV. 8. 9: 117. 12 (und vergl. $Br. IV. 5. 9. 3 fgg.): 
„Von der Front (d. h. dem normalen Anfang) des Opfers weicht ab, wer 
andere Schoppen schopft als die, bei denen der fiir Indra und Vayu bestimmte 
vorangeht. Man behalte den, welchen er mit einem bestimmten Wunsche 
(von der gewohnlichen Reihenfolge abweichend) schflpft, (solange in der 
Hand) und setze (dann erst) den fur Indra und Vayu bestimmten (auf den 
Khara, und darauf den in der Hand gehaltenen). Dann ist die richtige Reihen- 
folge beobachtet: er weicht nicht von der Front des Opfers ab”. 

8. Er schbpft den fiir Indra und Vayu bestimmten Schoppen. 
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9. Naehdem er den Vers: ,,Komme, o Vayu . . (u. s. w. wie XII. 1. 2) . . 
dir gehort” 1 hergesagt hat, schOpft er ihn mit der Formei : ,,Mit 
einer Unterlage geschopft bist du; fur Vayu dich” *, nimmt * dann 
das zur Halfte gefiillte Gefass einen Augenblick von dem Somaguss 
fort 8 , und, naehdem er den Vers: ,,Indra .und Vayu, hier ist der 
ausgekelterte Soma; kommt freudig hierher, denn die Tropfen ver- 
langen nach euch” 4 gesagt hat, sehdpft er mit der Formei : „Mit 
einer Unterlage geschcjpft bist du; fur Indra und Vayu dich” 5 das 
Gefass voll. Naehdem er es mit den Fransen der Seihe abgewischt 
hat, selzt er es mit der Formei: „Dies ist dein Ursprung; ftir die 
beiden Einmtitigen dich” 5 auf den Khara zuriick *. 

1 TS. I. 4. 4. a. 9 1. c. b. * Zu apayamya vgl. SBr. IV. 1 . 3. 

19: apagrhya. ■» TS. 1. c. c. 5 1. c. d. 6 Vgl. XII. 1. 10. 

10. Aile Sehoppen wischt er mit den Fransen der Seihe ab und 
stellt sie dann mit der Formei: ,, Dies ist dein Ursprung” je nach der 
Gottheit die Formei abschliessend, jeden an seine ihm zukommende 
Stelle zurtick. 

11. Oder aber es werde zu diesem Zweeke 1 ein zweiter „Reiniger” 
mit Fransen verwendet. 

1 Vgl. X. 26. 13. 

12. Naehdem er mit dem Verse: „Hier ist ftir euch, o Mitra und 
Varuna, die ihr das Rta fordert, der Soma gepresst. Hort hier 
meinen Ruf” 1 den fiir Mitra und Varuna bestimmten Sehoppen 
geschopft hat, und mit dem Verse: „M(jchten wir in Reichtum, 
(ihn) erworberi habend, schwelgen, die Gdtter in der Opfergabe, die 
Rinder im Futter. Diese nicht widerwillige Milchkuh sol It ihr, 
Mitra und Varuna, immerdar uns verleihen” * siisse Milch, die 
gekocht aber wieder abgekiihlt ist, beigemischt hat *, stellt 
er das Geftiss an seine Stelle zuriick mit der Formei :, .Dies ist dein 
Ursprung. Fiir die beiden das Rta Suchenden dich” 4 . 

1 TS. I. 4. 5. a. * Aus SBr. IV. 1. 4. 10. 3 Das Vermischen 

(eig. : „Starken) mit siisser Milch beruht auf TS. VI. 4. 8. 1 ; dass die Milch 
gekocht und abgekiihlt ist, auf MS. IV. 5. 8: 75. 17 und vgl. Kath. XXVII. 
4: 143. 5. Der Ausdruck srtaslta auch im Man. srs., bei Bhar. Hir. und 
Vaikh., obgleich Ap. fruher (vgl. XI. 21. 8 Bern. 7), wie Bhar. Hir. und Vaikh. 
den Ausdruck taptam anataktam gebraucht hatte. Das Man. srs. dagegen ist 
konsequent, da es auch vorher srtaslta verwendet hat. Haben die Taittirlya- 
sutras den Ausdruck hier dem Man. srs. entlehnt? 1 TS. I. 4. 5. b b . 

13. Naehdem er mit dem Verse: „Hier hat der Begierige, dessen 
Netzhaut das Licht ist, in der Ausdehnung des Dunstkreises sie, die 
die Pr4ni als Embryo umfassen, angetrieben. Beim Zusammentreffen 
von Wasser und Sonne belecken (kiissen, begriissen) ihn, wie (die 
Mutterkuh) das Kalb, die Dichter mit Liedern” 1 den „hellen” 
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Schoppen geschopft und denselben mit Gold (staub) vermischt hat *, 
stellt er ihn an seine Stelle zuriick mit der Formel: „Dies ist dein 
Ursprung; schiitze die Mannlichkeit” *. 

1 TS. I. 4. 8. a. ! Beruht auf Rath. XXVII. 8 : 147. 13. s TS. 1. c. b*. 

14. Beim Opfer eines persOnlichen Feindes stellt er ihn zuriick 
mit der Formel: „Fiir Lancia dich” l . 

1 TS. I. 4. 8. b a . Die Quelle dieser und der parallel laufenden unter 
XII. 15. 1 gegebenen Vorschrift (nur bei Ap.) ist mir nicht bekannt. 

15, 16. Nachdem er mit dem Verse: „Wie ehemals, wie vormals, 
wie allezeit, wie jetzt, melkst du mit dem Worte diesen, den auf 
der Streu sitzenden, den den Himmel erschanenden Prinzeps, den 
hingewandten Vrjana, den sclinellen, der siegt unter denen du 
wachst” 1 den Quirlschoppen geschopft hat, und mit dem Verse: 
„Bei welchen Anrufungdn ihr beide die Gebote des Opfernden, wie 
den Geist, durch eure Macht eilend euch aneignet, welcher sehr 
Mannhafte mit Pfeilen in der Hand seinen Anschlag kraftigte” ’ ihn 
mit Gerstenmehl 1 vermischt hat, ohne damit sich selber und die 
anderen Gef&sse zu bestreuen *, stellt er ihn an seine Stelle zuriick 
mit der Formel: „Dies ist dein Ursprung; schiitze die Nachkommen 
(die "Kinder, die Jungen)” \ 

1 TS. I. 4. 9. a. 2 Dem SBr. IV. 2. 1. 11 entlehnt. In der tJber- 
setzung bin ich hauptsachlich Oldenberg (Rgvedanoten) gefolgt. Wie Ap., so 
bieten auch der Leidener Prayoga, Bhar. und Hir. gabhastad. Der Vers ist 
wohl nur gewahlt wegen des Wortes asrtmta. 3 Nach TS. VI. 4. 10. 6. 
Der Grand ist, dass das Auge des Prajapati, hinausfallend, schliesslich in 
der Gerste Ruhe fand: er stellt das Auge des Prajapati zusammen. 1 Diese 
Bestimmung beruht auf Kath. XXVII. 8: 147. 16: „Wenn er die anderen 
Gefasse damit bestreute, so wiirde Augenkrankheit seine Jungen (Kinder) 
heimsuchen und der Opferveranstalter Gefahr laufen, blind zu werden”. 

6 TS. I. 4. 9. bb. 

XII. 15. 

1. Mit der Formel: „Fiir Marka dich” 1 stellt er ihn an seine 
Stelle beim Opfer eines personlichen Feindes *. 

1 TS. I. 4. 9. b a . 2 Vgl. Bern, zu XII. 14. 14. 

2. Wenn er wiinscht: „Wer innerhalb des Dorfes ist, den mochte 
ich vertreiben; wer aussen ist, den mochte ich hereinfuhren”, fur 
den schiebe er mit der Formel: ,,Hier treibe (schiebe) ich den 
Soundso aus dem Geschlechte Soundso, den Sohn des Soundso, aus 
dem Lande Soundso hinaus” das Gef&ss mit dem hellen Schoppen 
weg und setze an dessen Stelle das Gefhss mit dem Quirlschoppen 
mit der Formel: ,,Hier versetze ich den Soundso aus dem Geschlechte 
Soundso, den Sohn des Soundso, in das Land Soundso” *. 

1 Das Ganze beruht auf MS. IV. 6. 3: 81. 9 fgg. : „Dem hellen Schop- 
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pen steht die Herrschaft (d. h. der im Dorfe herrschende Fiirst) gleich, dem 
Quirlschoppen die vertriebene Herrschaft (d. h. der mit Gewalt von seinem 
Reiche zuriickgehaltene Fiirst). Denn es heisst von dieser vertriebenen Herr- 
schaft: „Sie ist hart mitgenommen (auch: „sie wird gequirlt)”. Wenn er wunscht 
(u. s. w. beinahe ganz wie bei Ap.). Wer draussen ist, den bringt er herein, 
wer drinnen ist, den bringt er hinaus”. 

3. Den Erstlingsschoppen sehopft er vermittelst der irdenen 
Schale 1 aus zwei Gtissen 2 entweder mit deni von der UpayEma- 
formel gefolglen Verse oder mit der dureh die UpayEmaformel eingelei- 
teten Formel, also entweder mit: „Ihr elf Goiter, die ihr im Himmel, 
ibr elf, die ihr auf der Erde, ihr elf, die ihr mit Macht im Wasser 
weilend seid, ihr Gotter sollt dieses Opfer gerne annehmen. — Mit 
einer Unterlage geschopft bist du” 8 ; Oder mit: „Mit einer Unterlage 
geschopft bist du. — Der Erstling bist du, der rechte Erst ling; 
starke das Opfer, Starke den Opferherrn, beliute die Kelterungen ; 
Visnu soil dich behuten, sehiitze du mit Kraft das Volk’ 5 \ 

1 Vgl. XII. 1. 14. 2 Beruht zunachst auf TS. VI. 4. 11. 4: „V6n 

oben giesst er aus; dadurch bringt er den Samen in (seine Kuhe u. s. w.); 
von unten schOpft er bei; dadurch l£sst er (sie) gebaren”. Die genauere 
Angabe beruht auf MS. IV. 6. 4: 84. 8: „Aus zwei Gtissen sehopft er bei 
der Fruhkelterung, aus drei bei der Mittagkelterung, aus vier bei der dritten 
Kelterung; das macht neun; neun an der Zahl sind die Hauche ; der Erst- 
lingsschoppen ist der Korper; er bringt sich die Hauche in den Korper”. 
Zur zweiten Kelterung vgl. unten, XIII. 2. 1, zur dritten, XIII. 10. 11. Der 
erste Guss wird aus dem ununterbrochenen Gusse geschopft, der zweite aus 
einer unterhalb der Schale gehaltenen anderen Schale (vgl. Sutra 4). 3 TS. 

I. 1. 10. a, b. 

4. Den zweiten Guss erhalt er aus dem in der Agrayanaschale eim 
gegossenen Soma 1 , welchen er dazu in eine andere Schale ubergiessfc. 

1 Vgl. XII. 11. 5 und XII. 13. 9. 

5. Mil, dem das Wort ,,zertrummert” enthaltenden Verse: „Drei- 
unddreissig an der Zahl besuchen zertrumrnernd die Rudras mit 
ihrem Anhang den Himmel und die Erde; elf (von diesen) in den 
Wassern wohnend; sie sollen alle den gepressten Sonia zur Kelterung 
gerne annehmen. — Mit einer Unterlage geschopft bist du” 1 schopfe 
er ibn fur einen Opferveranstalter, der einen Nebenbuhler hat oder 
der seinem Feind durch Behexungszauber schaden will 2 , 

1 TS. I. 4. 11. a, b. 3 Erweitert aus dem Brahmana, TS. VI. 4. 11. 1. 

6 . Oder 1 er verwendet, fur einen, der Behexung treibt, den Vers: 
,,Als 2 Sara in a den Spalt (: rugnd ) im Berge gefunden, machte sie 
die grosse alte Statte vereint; flinkfussig ftilirfce sie zu der Spitze 
der Ktihe, zuerst kam sie herbei, das Gebrull erkennend” s . 

1 So die Manavas und Kathas (MS. IV. 6. 4, K. XXVII. 9). Die von 
den Taittirlyas (vgl. Sutra 5) verwendete Bezeichnung rugnavati passt eher 
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auf diesen Vers als auf TS. I. 4. 11. a. * Ich iibersetze nach dem Texte 
des Kath. 3 Der Vers wird ganz gefunden auch TBr. II. 5. 8. 10. 

7 . Nachdem er den Erstlingsschoppen geschOpft hat, lasst er dreima 
den La ut him horen 1 und gibt (eben dadurch) die Stimme 'frei. 

1 Vgl. XII. 9. 2. Die Vorschrift beruht auf TS. VI. 4. 11. 2—3 (vgl. 
HI. 1. 9. 1 oben unter XII. 14. 5): „Die' Stimme wich von den Gflttern, da 
sie das Opfer nicht ertragen wollte. Nach ihrem Abzug schOpften die Getter 
leise (tusnim — upchnsu) die Schoppen. Da meinte die Stimme: ,,Sie schliessen 

mich (vom Opfer) aus”. Zur Zeit des Agrayana kehrte sie zuriick Deshalb 

wird bei diesem Schoppen die Stimme freigelassen Er macht dreimal 

him ; dadurch erwShlt er sich die Sanger” (vgl. dazu C. H. §132, Bern. 12). 

8 . Dreimal spricht er deutlich vernehmbar, erst leise angehend, 
dann laul, dann in hdchster Tonlage 1 die folgende Formel : ,,Der 
Soma wird gelautert (dreimal); fur Gedeihen wird er gelautert; fur 
priesterliches Ansehen wird er gelautert; fur diesen Priesterstand 
wird er gelautert: fur diesen Baronenstand wird er gelautert; 
for diesen Hand workers tan d wird er gelautert; fur die Wasser 
wird er gelautert; fur die Krauter wird er gelautert; fur die 
Baume wird er gelautert; fur Erde und Himmel wird er gelau- 
tert; ftir diesen Somapressenden Opfer veranstal ter wird er gelautert ; 
fur mich, zum Vorrang, wird er gelautert. Wie du fur die Gotter 
gelautert wurdest, so sollst du fur mich gelautert werden” a . 

1 Nach MS. IV. 6. 4: 83. 19. s Die Formel ist erweitert aus SBr. 
IV. 2. 2. 12—15 (Bhar. und Hir. stimmen ziemlich genau mit SBr. iiberein). 

9. Nachdem er mit der Formel: „Dies ist dein Ursprung; fur 
alle Gotter dich” 1 diese Schale an ihre Stelle zuriickgesetzt hat, 
schOpft er, wenn die Feier ein Agnistoma ist *, die drei Extraschoppen, 
die fur Agni, Indra, und Sarya bestimmt sind *. 

1 TS. I. 4. 10. bt. a Beruht auf TS. VI. 6. 8. 2. 3 Sie bezwecken, 

den Opferveranstalter mit Ansehen (tejas) durch Agni, mit Mut durch Indra, 
mit priesterlichem Ansehen durch Surya zu verbinden. Die Gefasse : XII. 
1.15. Dass sie zu diesem Zeitpunkte geschfipft werden, beruht auf SBr. IV. 5. 4. 6. 

10 . Die Verse und Formeln zum Schopfen und Hinstellen sind 
in den Abschnitten verzeiehnet, die anfangen mit: „Agni, du lauterst 
das Leben”, „Sich erhebend mit Macht”, „Der rasche allsichtbare” 

1 TS. I. 4. 29—31. Die Atigrahyas werden erst XIII. 8. 7 dargebracht. 

11 . Mit der Schale 1 schOpft er den Ukthyaschoppen. Die zum 
SchOpfen und Hinstellen dienenden Spruche sind: „Mit einer Unter- 
lage geschopft hist du ; dem Indra dich, dem das Grosse gehort, dem 
Kraftigen, dem das Lied begehrenden; was, o Indra, dein Grosses, 
deine Kraft, ist, fur dieses dich ; far Vi§nu dich. — Dies ist dein 
Ursprung; fur Indra dich, der das Lied begehrt” *. 

1 Vgl. XII. 1. 14. * TS. I. 4. 12. Zur Darbringung dieses Schoppens 

vgl. XII. 28. 11 fgg. 
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1. Mit der Schale 1 schopft er rnit dem Verse: ,,Das Haupt des 
Himmels, den Behiiter der Erde, den Agni Vai^vanara, den im Rta 
Geborenen, den Weisen, den Allherrsehei', den Gast der Menschen 
erschufen die Goiter als Gefass fiir iliren Mund. — Mit einer Unter- 
lage gesehopft bist du; fur Agni Vai^vanara dicb; fest bist du, mit 
fester Lage, der Festeste der Festen, der Unbewegbarste der Dnbe- 
wegbaren” 1 den „festen” Schoppen und zwar einen ganz vollen 

1 Vgl. XII. 2. 5. « TS. I. 4. 13. a, b. 3 Nach MS. oder Kath. 

(der Dhruva wird dem Ayus gleicbgesetzt, so erreicht er seine voile 
Lebensdauer). 

2. Wem er wiinscht, dass er vor der Zeit sterbe, fiir den schOpfe 
er nur wenig Soma; wem er wiinscht, dass er die zweite H&lfte 
seines Lebens erreichen moge, fiir den schopfe er ihn etwas iiber 
die Halfte voll *. 

1 Die Bestimmungen nach Kath. XXVIII. 1: 152. 12 — 14; die Korrektur 
SchrOders ist verfehlt, man hat wie Ap. zu lesen. 

3. Mit der Formel: ,,Dies ist dein Ursprnng; fiir Agni Vailvanara 
dicb” 1 stelle er die Schale an ihre Stelle zuriick und zwar fiir 
einen, der seine ganze Lebensdauer zu erreichen wiinscht, auf (ein 
Stiickchen) Gold *. 

1 TS. I. 4. 13. bk 5 Nach MS. IV. 6. 6 : 87. 9 („Gold ist das 
Nicht-vor-der-Zeit-sterben; der feste Schoppen ist die ganze Lebensdauer; 
er bringt seine Lebensdauer in das Nicht-vor-der-Zeit-sterben”). 

4. Dieser Schoppen wird von einem Kbnigssohne iiberwacht 1 , 
bis zum Zeitpunkt seiner Ansgiessung J . 

1 Beruht auf MS. IV. 6. 6: 87. 16 und Kath. XXVIII. 1: 152. 3. Raja- 
putra ist hier (vgl. Kath.) mit Ksatriya gleichwertig. Baudh. kennt einen 
besonderen Funktionar: den Dhruvagopa, vgl. X. 1. 10 Bern. 1 am Ende. 
* Vgl. XIII. 16. 1 fgg. 

5. Wenn er wiinscht: „M5ge man den Zuriickgekehrten (aus 
seinem Reiche) ausschliessen, moge der von (seinem Reiche) Zuriick- 
gehaltene zuriickkeliren”, ,so ziehe er die Schale mit dem ,, festen” 
Schoppen mit der Formel : „Hier ziehe ich den Soundso, aus dem 
Geschlechte Soundso, den Sohn des Soundso, aus dem Volke Soundso 
weg” von iliren Stelle weg, und stelle sie dann wieder an ihren 
Ort zuriick mit der Formel: „Hier versetze ich den Soundso, aus 
dem Geschlechte Soundso, den Sohn des Soundso, in das Volk 
Soundso” 1 . 

1 Beruht auf Kath. XXVIII. 1 : 152. 4, die Formeln aber nach MS, 
(vgl. oben XII. 15. 2). 

6 . Wenn er es aber so machte, so wiirde er die Lebensdauer 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B 18 
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seiner Jungen von ihrer Stelle fortbewegen (d. h. vernichten oder 
verkurzen). Er werfe (also) mit dieser Formel ein Gras oben uber 
die Schale hinixber l . 

1 Wortlich aus Kath. 1, c. Z. 7 fgg. entlehnt. 

7. Werni er einen Behexnngszauber begehen will, so kehre er 
die Scbale mit dem festen Sclioppen um mit der Formel: „Hier 
kehre ieh die Lebensdaaer des Soundso, aus dem Gesebleehte 
Sonndso, mu” \ 

1 Beruht auf MS. IV. 6. 6: 87. 17. 

8. Oder er schuttele sie (bloss) bin und her mit der Formel: 
,,Dieh, den Festen, von fester Lage, den Soundso, schuttele icb von 
deinem Staudorte” l . 

1 Nach MS. 1. c. Z. 20 („das Umkehren wiirde ja den Untergang der 
Jungen zur Folge haben, diese wiirden von Qual betroffen werden, der 
Opferveranstalter wiirde zu Armut kommen und der Adhvaryu wiirde hungern)”. 
— In Ap. ist asthanac, ein Wort, zu lesen. 

9. Zu diesem Zeitpunkte hort der ununterbrochene Guss auf 1 . 

1 Welcher XII. 13. 3 angefangen war und durch welchen jetzt das 
Dronafass ungefahr zur Halfte gefiillt ist. 

10. Die Seilie driickt er uber dem Dronafass aus und legt sie 
nieder. 

11. Nachdem er von dem Ekadhanawasser 1 nach Bediirfnis und 
all das in dem Beeher des MaitrEvaruna befindliche Wasser in den 
Adhavanlya ausgegossen hat, breite er die Seihe mit den Fransen 
nach Norden gericbiet uber die Offnung des’Putabhrt aus, giesse 
deft im Adbavanlya befindlichen Somasaft bis auf einen Rest 3 in 
den Patabhrt aus, und beruhre mit der Formel: ,,Mit einer Unter- 
lage gesqhopft bist du; fur PrajEpati dich” das Dronafass; mit der 
Formal: ,,Fur alle Gotten dich”, den Putabhrt *. 

■' 1 Vgl. XII. 2. 13. 2 Zu diesem Rest vgl. XII. 29. 9. 8 Beruht 

auf TS. III. 2. 1. 3: „Wenn er, ohne vorher das Dronafass, den Adhavanlya 
und den, Putabhrt „geschdpft” zu haben, das Pavamanastotra „herbeitreiben” 
wiirde, so wiirde er den Pavamana (d. h. den geliiuterten Soma und das 
Stotra) zerreissen. . . So stellt er die Kontinuitat des Pavamana her”. Das 
Beriihren dieser drei Gefasse wird hier also einem SchOpfen gleichgestellt. — 
Die jetzt folgenden Schoppen werden ja nicht mehr durch die Seihe geschopft, 
sondern unmittelbar mit dem PariplavaschOpfgefass aus Putabhrt oder Adha- 
vanTya geschdpft. 

12. Dies sind die (in dem Brahmana erwahnten)Pavam&nasdioppen V 
1 Vgl. Bern. 3 zu Sutra 11. 

13. Alle werden „gesehopft” mit der durch die ,,Unterlage” 
eingeleiteten B'ormel \ 

Vgl. Sutra 11. Das gilt also auch fiir die fur den Adhavanlya ufid 
den Putabhrt vorgeschriebenen Formeln. 


i 



XII. 17. 1. 


Der Agnistoma: Morgendienst. 


275 


14. Mit der Ftinfhotrformel 1 beriihrfc der Opferveranstalter alle 
die (in den Bechern und Sclmlen auf dem Khara bereit stehenden) 
Sehoppen s . 

1 TA. III. 3. 2 Wie beim Voll- und Neumondsopfer die fertig 

gestellten Opfergaben (IV. 8. 7). 

15. Er opferfc die den Somatropfen geltenden Spender) \ je eine 
mit einem der folgenden Verse: „Der Tropfen . . . (u. s. w. wie XII. 
7. 11. b.) . . . aufsucht. — Welcher Tropfen von dir, welcber Stengel 
aus der Hand gefallen spritzt aus dem Schosse der DhisanEs, Oder 
vom Adhvaryu her, oder aus der Seihe, den opfere ich dem Indra, 
nachdem svEhE daruber ausgesprochen ist. — Welcher Ti*opfen, 
welcher Stengel auf die Erde gefallen ist aus dem ParivEpa, dem 
Opferkuchen, dem Karambha, aus dem DhEnEsoma, aus dem Rlihr- 
gericht, o Indra, aus dem klaren (Soma), den opfere ich dem Indra. 
— Welcher Susses enthaltende krSLfTige Tropfen von dir, nachdem 
svEhE daruber gesagt ist, wieder zu den Gottern hingeht, vom 
Hirnmel, von der Erde und vom Luftraura, den opfere ich dem 
Indra, nachdem svaha dartiber gesagt ist” 2 . 

1 Das Brahmana zu den folgenden Spruchen wird nicht im Schwarzen 
Yajurveda gefundeh. Die Darstellung griindet sich auf 6Br. IV. 2. 5. 1 — 2 
oder Gop. br. II. 2. 12 (wo auch das Wort vaiprusa vorkommt). Vgl. ferner 
im allgemeinen C. H. § 134. b. 2 TS. III. 1. 8. d, III. 1. 10. c— e. 

16. Einige 1 verwenden liberal! den ersten Vers, welchen sie 
einem der drei nachherfolgenden Verse anhangen, welche je liber 
jeden der drei Dienste zu verleilen sind *. 

1 Diese Vorschrift nur bei Ap.; wer die j.einigen’' sind, habe ich nicht 
feststellen konnen. 2 Also beim Morgendienste: TS. III. 1. 10. c und 

III. 1. 8. d; beim Mittagsdienste : III. 1. 10. d und III. 1. 8. d; beim Nachmit- 
tage: III. 1. 10. e und III, 1. 8. d. Anders Rudradatta. Vgl. Asv. V. 2. 6. 

17. Nachdem er die Siebenhotrformel 1 in Gedanken hintereinander 
hergesagt und dann mit dem Graha genannten zweiten Teile dieser 
Formel im Abiavanlya eine Spende dargebracht hat 3 , begeben sich 
die ftinf Opferpriester in nordlieher Richt-ung in vorgebengter Hal- 
tung, einander gegenseitig von liinten angefasst baltend, zu der 
Stelle hin, wo im Morgendienste das ,,Lob” ausserhalb des Sadas 
abgesungen werden wird \ 

1 TA. III. 5. 2 Beruht auf TBr. II. 2. 8. 2. 8 Dies alles nach 

Pane. br. VI. 7. 10, 12. 

XII. 17. 

1. Der Prastotr fasst den Adhvaryu, der Pratihartp den Praslotr, 
der UdgEtp den Pratihartr, der Brahman den UdgEtr, der Opfer- 
veranstalter den Brahman an \ 

1 Die Reihenfolge weicht, soweit es die Sanger betrifft, vom Pane. br. ab. 

B 18* 
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2> „Wenn der Opferveranstalter selber Hotr ist \ so gehe ermit, 
denn ihm f&IIt die Begleitung beim Absingen der Samans zu” *, so 
heisst es in einem Brahmana der Bahvrcas \ 

1 Bei einem Sattra. » Vgl. XII. 17. 11. 3 Mit leichter Anderung 

nach Kaus. br. XII. 5, 

3. 4. a. Wie heranschleichend, sich (die Mundwinkel) beleckend, 
das Haupt niederbeugend, gehen sie (langsam) hin, derm das Opfer 
ist wie ein Hirscb (den man zu beschleichen hat) L . 

1 Nach Pane. br. IV. 7. 10 mit Erweiterung oder zum Teil nach 
anderer Quelle. 

4. b. Voran geht der Adhvaryu \ ein Buschel Gras hinundher- 
bewegend *, wozn er die Formel flustert : ,,Das an der Spitze 
gehende Wort soli an der Spitze gehen, in gerader Richtung zu 
den Gottern gehend, Ruhrn mir zuteilend, meinem Vieh die Hauche, 
Nachkommen mir und dem Opferveranstalter ,, 1 und die Formel: 
„Der Weg ist der der Gayatrl, die Gottheit sind die Vasus, mochte 
ich auf sichrem, st racks zum Ziel fuhrendem Wege die Vasus 
erreiehen” 4 . 

1 Nach TS. III. 1. 10. f. 3 Nach Pane. br. VI. 7. 16, 19.DerZweck * 
dieses Grasbiischels ist, den Opferherrn, der wie oft dem Prastara (so heisst 
im Pane, br, das Grasbiischei) gleichgesetzt wird, zum Himmelsraume hinauf- 
zufuhren, aber auch urn in den Besitz von Kiihen zu kommen, denn durch 
das hinundhergeschiittelte Grasbiischei loekt man das Vieh an. 8 TS. III. 

1. 10. g. 4 Der Spruch nur noch bei Bhar. Hir. und Vaikh. — Zu vergl. 
ist XIIL 2. 8, XIII. 11. 1. 

5. Sie (d. h. die S&nger) singen das „Lob” (innerhalb der Maha- 
vedi sitzend) auf das Catvala hinblickend 1 Oder in der nord west- 
liclien Ecke der Vedi. 

1 So Pane. br. VI. 7. 24. Auf dem Catvala befand sich einst die Sonne 
(dazu vergl, JaiminTyabrahmana in Auswahl n° 11), und wie die Gotter einst 
die Sonne von dort in den Himmel versetzten, so fiihrt man dadurch auch 
den Opferveranstalter dorthin. 

6. Jetzt „treibt” der Adhvaryu das Stotra „herbei”: 

7. er tiberreicht dem Prastoty, der den Gesang anzufangen hat, 
das Grasbiischei 1 mit der Formel: ,,Der Himlautmaeher ist Vayu., 
der Prastotr ist Agni, das Stlman ist Prajapati, der Udgaty ist Brhaspati, 
die Mitsanger sind die AllgOtter, der Pratihartr sind die Maruts, 
das Schlusssttiek des Saman ist Indra; diese die Hauche tragenden 
Gotter sollen den Hauch in mich versetzen” 2 . 

1 Zu vergl. &Br. IV. 2. 5. 6. 3 TS. III. 3. 2. a. 

8 . Bei alien Pavamanas (also auch beim ,,Mittaglob” und ini 
Naehmittagsdienste beim Rbhulob) gilt diese Weise, das Stotra 
,,lierbeizutreiben.” 

9. Er treibt aber fiir die von den Pavamanas versehiedenen 
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Stotras jedes berbei 1 mit zwei Grasern 3 und mil- der Formel: 
,,Si© wurde freigelassen, sie wurde freigelassen, freigelassen wiirde 
die Stimme, freigelassen wurde die Indragewalt. Wendet each 
zuruck” \ 

1 Also fur die Ajya- (s. zu m Beisp. unten, XII. 28. 5), Prstha- und 
Ukthastotras. 3 Zwei Graser verwenden die Vajasaneyins ({§Br. IV. 2. 5. 3) 
fiir alie .Stotras. 3 Die Formel (so auch bei Bhar. und Hir.) erweitert 

aus Pane. br. I. 6. 1 mit Hinzufiigung des Spruches von SBr. 1. c. 8. — Die 

Vorschrift: ,, Wendet euch zurtick” bedeutet, dass, wahrend die drei Pavama- 
nastotras ohne Wiederkehr, d. h. ohne Wiederholung, abgesungen werden, 
die anderen Stotras aus drei Versen bestehen, die wiederholt werden miissen, 
um die erforderte Anzahl Stotriyaverse zu liefern. 

10. Bs wird in der heiligen Uberlieferung dargetan 1 : ,,Darum s 

darf ein Brahmane dern Lobe, welches ausserlialb des Sadas ge- 
sungen wird, beiwohnen, indent er sich dabei setzt; denn es ist ein 
Reinigungsmittel. Wen er hasst, den halie er von diesem Lobe feme.” 

i TS. VI. 4. 9. 2 und Kath. XXVII. 4: 143. 13. * Weil nl. auch 

die Asvins, die durch ihr Auftreten als Arzte unter den Menschen unrein 
geworden waren, durch das Bahispavamana gelautert worden sind. 

11. Den Sang (des von den S&ngern auf S.V. II. 1 — 9 gesungenen 
Pavamftnalobes) .begleitet (mit ho oder om) der Opferveranstalter. 
Bs soil wenigstens vier Begleiter des Sanges geben l . 

1 Der letzte Satz beinahe gleichlautend bei Drahyayana III. 4. 1. Apa- 
stambas Quelle ist ein verlorenes Brahmana (vielleicht das Bhallavibrahmana), 
vgl. Drahy. III. 4. 3 und Bhar. bei G. H. § 134 Bern. 26 (wo dighhya statt 
digbUyam zu lesen ist). 

12. Der Adhvaryu soli nicht begleiten L 

1 Nach TS. VI. 3. 1. 5, weil er dadurch seine Stimme dem Sanger 
iibergeben wiirde und so ihm selber die Stimme ausgehen wiirde. 

13. Vor dem ausserlialb des Sadas abzuhaltenden Lobe flttsterfc 
der Opferveranstalter die Formel: ,,Mache him fiir die gate Ivuh; 
fiir sie gib Milch, fiir sie fliesse, damit ich die erhalte” \ 

1 Beruht auf MS. IV. 2. 4 : 26. 6 (erweitert durch den bei Hir. fehlenden 
Satz tasyai stuhi ). Ich lese jedesmal snuhi statt stuhi . — Zu diesem Sutra 
vgl. XIII. 3. 1, XIII. 11. 1. 

14. und er sagt die Zehnhotrformel 1 laut her*. Wahrend das 
Lob gehalten wird, fliistert er die Zehnhotrformel. 

1 TA. III. 1. 3 Nach TBr. II. 2. 8. 3.’ 

15. Wahrend der mittlere Vers des Lobes gesungen wird, fliistert 
er die „Ersteigung” genannte 1 Formel: „Der Falke bist du, dessen 
Versmass die Gayatrl ist ; ich fasse dich von hinten an ; setze 
mich heil hiniiber” 2 . 

1 Weil sie, nach TS. III. 2. 1. 1, den Yajamana die Pavamanas ersteigen 
asst sodass er nicht von denselben getrennt wird. 3 TS. I. c. 
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16. Beira zweiten (d. h. mittaglichen) Pavamanalobe flustert er 
die zweite, beim dritten (d. h. dem nadi mittaglichen Rbhulobe) die 
dritte l . 

1 Also TS. 1. c. : „Du bist der Adler, dessen Versmass die Tristubh 
1st” u. s. w.; „Du bist der Geier, dessen Versmass die JagatT ist” u. s. w. 

17 . Bine fortwahrend geltende Vorschrift ist, dass er nacb einera 
Lobgesang dartiber die Formel sag! : „Du bisl das Gelobte des 
Gelobten; das Gelobte soil mir Labung raelken ; m5ge zu mir 
kotnmen das Gelobte des Gelobten” 1 und nach einetn ^astra (Rezi- 
tation des Hotr) die Forrael: „Du bist das $astra des i^astra; das 
Castro • soil mir Labung rnelken ; moge zu mir kommen das J^astra 
des ^astra” *. 

' 1 TS. III. 2. 7. f. 2 1. c. g. („ wiirde er diese Formeln nicht hersagen, 

so wiirde das Opfer den Opferveranstalter ^ausmelken” und nach dem Opfer 
wiirde er schlechter dran sein” TS. 1. c. 3). 

18 . In beiden Fallen ftigt e r v d er vorhergehenden Formel diese 
Formeln an: ,,Mit Mut verselien siegeri wir; mochten wir nns 
Nachkommen and Nahrung meiken (d. h. in Fulle erwerben). Dieser 
mein Wunsch moge unter den Goltern verwirklicht werden. Pries- 
fcerliches Ansehen komrae zn mir. Das Opfer ist entstanden, es ist 
da, es ist geboren worden, es ist gewachsen ; es ist der Oberherr 
der Gbtter geworden, es soil uns zu Oberherren machen ; mochten 
wir Herren der Reichttimer seirt” \ 

1 TS. III. 2. 7. i-m. 

19 . Nach Beendigung des Lobes erlasst der Adhvaryu den Befehl : 
„Agnldh, fuhre die Fener aus, streue die Streu, schmticke die 
(^fer^chei!” l . 

1 Das Ganze nach TS. VI. 3. 1. 2. 

20. Der Brauch einiger 1 ist: nach Beendigung des Stotra sagt 
er, w&hrend er aufsteht: ,,Agnldh, fiihre die Fener aus, streue die 
Stren, schmucke die Opferkuchen. Pratiprasthair, kormn mit dem 
Opfertier”. 

1 Nur Bharadvaja hat genan so; Hir. hat Ahnliches, aber nicht genau 
dasselbe. Der Befehl beinahe so auch im &Br. IV. 2. 5. 11. 

21. Die Angeredeten ftihren die Befehle aus l . 

1 Zum Hinfiihren der Feuer zu den Dhisniyas vonseiten des Agnldhra 
ygl. XII. 18. 1 fgg. Zum Streuen der Streu vgl. 1. c. 7. Was das Schmticken 
der Opferkuchen angeht, so ist erstens zu bemerken, dass dieser Ausdruck 
auch die anderen vier Opfergaben umfasst, welche friiher (XII. 3. 18 — 4. 15) 
vom Pratiprasthatr soweit bereitet waren wie II. 10. 6 (und ygl. XII. 4. 12) 
reicht. Sie sollen jetzt geschmiickt, d. h. die Handlungen II. 11. 1 — 4 sollen 
zu diesem Zeitpunkte (vgl. XII. 18. 7 Bern.) an ihnen verrichtet werden. Das 
hat wohl nach Apastamba’s Auffassung (vgl. oben Sutra 19) auch der Prati- 
prasthatr auszufiihren (vgl. auch XII. 20. 12). 
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XII. 18. 

1. Der Agtildhra fiihrt die Feuer aus dem Dhisniya des Agnlr 
dhrazeltes aus 1 . 

1 Nach TS. VI. 3. 1. 1. ' 

2. Die (ersten) zwei Abteilnngen (Savanas) der Somafeier fiihrt 
er vermittelst brennender Scheite, die dritte verniittelst brennender 
Grasbiiscbel aus 1 . 

1 Die Vorschrift ist dem Brahmana (TS. 1. c. 2) entnommen. Deutlicher 
das Kath. XXVI. 1: 121. 7: „Brennende Scheite fiihrt er bei den ersten beiden 
Savanas (zu den Dhisniyas) aus; denn diese zwei sind im Besitze des hellen 
(d. h. gel&ut'erten) Soma ; flammende Graser beim dritten Savana ; dadurch 
kommt auch dieses in den Besitz des Hellen (d. h. des Leuchtenden)”. — 
Zum Mittagsdienste vgl. XIII. 3. 1 am Ende, zum Nachmittagsdienste vgl. 
XIII. 11. 2. 

3. Er leg! diese Scheite auf die von Sand verfertigten 1 Dhisniyas. 

1 Diese Hinzufiigung, um anzudeuten, dass nur die XI. 14. 2 — 6, nicht 

auch die uneigentlich so genannten Dhisniyas von XI. 14. 9 fgg. gemeint sind. 

4. In derselben Reihenfolge, in der sie aufgeworfen sind \ 

1 Vgl. XI. 4. 2 — 6. In Ap. ist yatha nyupta zu trennen. 

5. Nachdem er in den Substitutopferloffel 1 filn final* einen Sruva- 
voll Scbmalz und (in eine Schale) aus dem Dronafass mi t deni 
SehopflOffel Soma hineingeschopft hat 3 , begiesst er, ostlieli von jedem 
Dhisniya mit dem Angesiclite nacli Westen sitzend 4 hinlereinander 
die Dhisniyas 4 mit denselben Formeln, die zum Aufwerfen gedient 
haben 1 oder ohne Formeln. 

1 Nach !§Br. IV. 4. 2. 7. s Viermal das SBr. 8 Dass einige 

Dhisniyas mit Soma begossen werden, scheint aus TS. VI. 3. 1. 3 — 4 er- 
schlossen zu sein (mit Recht?). 1 Nach TS. 1. c. 5. 8 So auch §Br. 1. c. 

6. Den Ahavaruya, das Feuer im Agnldhrazelte, das auf dem 
Dhisniya des Hotr und das auf dem Marjallyadhisniya befindliehe 
Feuer begiesst er mit dem Soma \ die iibrigen Dhisniyas mit dem 
Sch maize. 

1 Vgl. Bern. 3 zu Sutra 5. 

7 . Mit der Formel ; „Des Opfers Kontinuitat bist du; icb streue 
dich zur Kontinuitat des Opfers; fur die Kontinuitat des Opfers 
dich” 1 streut er (d. h. der Agnldhra) die Ruckgratlinie entlang die 
Streu vom Garhapatya an bis zum Ahavanlya. 

1 Dieselbe Formel wird zu derselben Handlung beim Neu- und Voll- 
mondsopfer (II. 15. 4) verwendet. — Die die beiden Feuer verbindende Streu 
dient demnach wohl zur Einleitung des Opfers der Purodasas; dieser Hand- 
lung schliesst sich die „Schmtickung” (vgl. Bern, zu XII. 17. 21) an. 

8. Nachdem der Opferveranstalter von der Stelle, wo er den 
Lobgesang begleitet hat, zuriickgekehrt ist, stellt er sich vor den 
in die verschiedenen Gefasse hineingeschopften Soma und fltislert 
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liber demselben den an Visnu gerichteten Vers 1 : ,,Verleihe uns 
siegreicher Visnu, in der Nahe dieh betindend, Schutz. Die Susses 
traufelnden Glisse melken dir einen unvejrsiegbaren Brunnen” 2 . 

1 Das geschieht, nach dem Brahmana (TS. III. 1. 10. 3), weii man, 
indem man nach dem Schopfen der Grahas zum Bahispavamana fortgeht, 
und hier auf fortgehenden (d. h. nicht wiederholten) Versen das Lob singt, 
eine Wiiste (d. h. eine verlassene Statte) im Opfer entstehen lasst. Da nun 
Visnu das Opfer ist, stellt er das Opfer wieder her. * TS. 1. c. 2. 

9. Nachdem der Adhvaryu mit demselben Verse die den Soma 
enthaltenden Gef&sse samtlich bertihrt hat, schopft er den fur die 
Alvins bestimmten Schoppen \ 

1 Dass dieser Schdppen, obgieich die Formeln dazu in alien Samhitas 
des Yajurveda unmittelbar nach dem Maitravarunagraha folgen, erst zu 
diesem Zeitpunkte geschOpft wird, beruht auf der allbekannten, auch im 
Taittiriyabrahmana (TS. VI. 4. 9. 2) gefundenen Uberlieferung, dass die Asvins 
beim Opfer der Gbtter erst nach dem Bahispavamana kamen. 

10. Zum Schopfen dienen der Vers und die Formel: ,,Mit eurer 
Siissigkeit enthaltenden, lieblichen Peitsche, o Alvins, damit rnachet 
das Opfer fertig. — Mit einer Unterlage geschopft bist du. Fur die 
Alvins dich” \ Zum Hinstellen dient die Formel: ,,Dies ist dein 
Ursprung; fur die beiden das Siisse Liebenden dic.h u \ 

1 TS. I. 4. 6. a, b a . » 1. c. b*>. 

11. Die nicht aus dem ununterbrochenen Guss geschopften Schop- 
pen 1 werden vermittelst des SchOpfgefasses aus dem Dronafass 
geschdpft, ausser wen n anderes verordnet wird *. 

1 Wie z. B. dieser Schoppen fur die Asvins und die folgenden. 2 Wie 
z. B. bei dem fur die AllgOtter bestimmten Schoppen: XIII. 13. 4. 

12. Nachdem er den Opferpfahl mit einem dreifachen Strick urn- 
wunden hat, treibt er den ftir Agni bestimmten, am Somaopfertage 
zu opfernden Bock herbei \ 

1 Das XI. 21. 10 angefangene, XII. 3. 2 fortgefuhrte Savanabockopfer 
wird jet zt fortgesetzt. Der zum Agnisomabockopfer verwendete Yupa wird 
auch hier gebraucht; der friiher urn denselben gewundene dreifache Strick 
(VII. 11. 2) wird hinaufgeschoben und zu diesem Tieropfer wird ein anderer 
gebraucht. — Das Umwinden nach VII. 11. 3 fgg., das Herbeitreiben nach 
VII. 12. 5 — 10. — Der Wortlaut des Sutra beruht auf §Br. IV. 2. 5. 14 und 12. 

13. Der Bock ist dem Indra und Agni darzubringeri bei einem 
Ukthya, dem Indra bei einem Soda&n, der Sarasvati bei einem 
Atiratra L 

1 Quelle dieser Vorschrift unbekannt. 

14. Nach der Uberlieferung einiger sind diese Tiere nicht, je nach 
der verschiedenen Art der Somafeier zu variieren, sondern in dieser 
Weise zusammenzunehmen : der ftir Agni bestimmte Bock bei einem 
Agnistoma; als zweites Opfertiei: ein fur Indra und Agni bestimm- 
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ter Bock bei einem Ukthya; als drittes ein ftir Indra bestimmter 
Widder bei einem Soda&in ; als viertes eine ftir Sarasvatl bestimmie 
Schafmutter bei einem Atiratra \ 

1 Die Vorschrift, genau mi t Asv. V. 3. 3 tibereinstimmend, dlirfte auf 
&Br. IV. 2. 5. 14 zuriickgehen. 

15. Nachdem er vom Tieropfer die Handlnngen bis zur Darbrin- 
gung der Netzhaut verrichtet hat, mid man sich nacli deren 0 pfennig 
gereinigt hat l , schreiten sie s&mtlich (zum Sadas) vor, zum Morgen- 
dienste. 

1 Wie beim Agnisomabockopfer, XI. 19. 4—20. 3 (Mitte). 

10. Wenn sie im Begriffe stelien hineinzugehen, blicken sie 1 
auf die Schoppen. 

1 Der Adhvaryu, der Brahman und der Opferveranstalter. Die anderen 
Priester, welche dort ihren Platz haben, machen es ebenso, jeder nach seinem 
Veda, vgl. G. H. §§ 138, 142. — Das Ritual wohl nach §Br. IV. 5. 6. 

17. Auf den Pntabhrt und den Adhavanlya 1 mit dern Verse: 
,,Zwei weite, unvergangliche Meere wenden stels sich hermn...; 
liber das eine kommt man seliend hiniiber, nicht sehend verrnittelst 
eines Dammes liber das andere” 3 . 

1 Die, nach XII. 16. 11, auch als Grahas betrachtet werden. 2 TS. 
III. 2. 2. 1 (die erste Halfte auch im Jaim. br., Jaim. br. in Auswahl, § 1). 
Es sind Tag und Nacht gemeint. Der Damm ist das Agnihotra (?). 

18. Auf das Dronafass mit dein Verse: ,,Einer ist es, der mit 
Haaren (d. h. auch ,,mit Lichtstrahlen”) versehen, alle Geschopfe 
kennend, sich in zwei aneinander anschliessende Gewander kleidet; 
ins schwarze gekleidet verschwindet er, das lichte legt er sich urn, 
erhaschend, jaryai” u 

1 TS. III. 2. 2. 2. Offenbar ist die Sonne gemeint. Das letzte Wort ist 
dunkel. 

19. Auf den gesamten Soma mit der Formel: ,,Umfassend den 
Agni, den Indra, die s&mtlichen Gutter, umfassend mich mit pries- 
terlichem Ansehen, lautere dich fur uns zum Heile der Klihe, der 
Leute, der Rosse, zum Heile, o Konig Soma, der Krauter. Mochten 
wir, o Herr des Reichlums, Besitzer von ununterbroehener Wohl- 
fahrt und tlichtigen M&rmern sein. Davon verleihe mir, davon moge 
mir von dir zugeteilt werden ; von dir streiehe ich dieses 1 ein' 1 *. 

1 Vgl. XII. 19. 3. 2 TS. III. 2. 3. a. 

20. Auf 1 den ,,stillen” Schoppen mit der Formel: „Fiir meinen 
Aushauch, Glanz erteilend, zum Glanze lau.tere diclT* ; auf den 
Antaryama mit der Formel: „Flir meinen Einhauch, Glanz erteilend” 
u. s. w. wie oben; auf den UpamiSiisavanastein mit der Formel: 
„Flir meinen Zwischenbauch” u. s. w.; auf den ftir Indra und Vayu 
bestimmten Schoppen mit der Formel: „Fiir meine Stimine” u. s. w.; 
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auf den fiir Mitra mid Varuna bestimmten mit der Formel: ,,Fiir 
ineine Einsicht mid Weisheit” a. s. w., auf den hellen und den 
Quirlschoppen mit der Formel : ,,Ftir meine beiden Augen, Glanz 
erteilend, zum Glanze lautert euch”; auf den fiir die Alvins bestimmlen 
mit der Formel: ,,Fiir mein Gehor u. s. w. . . lautere dich”; auf den 
Erstlingsschoppen mit der Formel: ,,Fiir meinen Rumpf” u. s. w.; 
auf den Ukthyaschoppen mit der Formel : ,,Fiir meine Glieder” 
u. s. w.; auf den ,,festen” Schoppen mit der Formel : ,,Fiir meine 
(voile’) Lebensdauer” u. s. w.; auf die znm .Tieropfer fertiggeslellte 
Butter in den LOffeln mit der Formel: ,,Fiir meine Fenrigkeit, fiir 
meinen Glanz” u. s. w.; auf die gesprenkelte Butter mit der Formel : 
..Fiir meine Kiilie” u. s. w.; auf alle Schoppen (zusanomen) mit der 
Formel: „Fur mein Gedeihen, Glanz erteilend, lautert euch”; auf 
die beiden Gef&sse fiir die Rtuschoppeti mit der Formel: ,,Fiir 
meine Briiste, Glanz erteilend, lautert each beide”; auf die drei 
Ext rase hop pen und den (eventuellen) Soda&nscboppen je mit einer 
der folgenden Formeln : „Fiir meine Fenrigkeit” u. s. w.; „ftir 
meine Kraft” u. s. w.; „fiir meine Gesundheit” u. s. w.; „fur meine 
Manneskraft” u. s. w. Auf das Dronafass mit der Formel: „Du 
bist der Bauch yles Visnu” u. s. w.; auf den Adhavanlya mit der 
Formel: „Du bist der Bauch des Indra” u. s. w.; auf den Pntabhrt 
mit der Formel: ,,Du bist der Bauch der ViiSvedevas” u. s. w. s . 

1 Das hi.er folgende Ritual, soweit es sich nicht von selbst aus den 
Formeln ergibt, nach SBr. IV. 5. 6. 2-3. 2 TS. III. 2. 3.b-p. Einige 

Spriiche, z. B. der zur Anredung des Ajya, werden nur bei Ap. und zum Teil 
im Man. srs. angetroffen. 

XII. 19. 

1. Auf den Ahavanlya mit der Formel: ,,Wer bist du, Wer mit 
Namen ; fiir Wen dich ; fiir Ka dich ; fiir dich, den ich mit Soma 
gesAttigt, mit Soma berauscht habe; mochte ich durch Kinder kin- 
derreich, durch Mhnner mAnnerreich, durch Glanz. glanzreich, durch 
Gedeihen gedeihlieb werden” l . 

1 TS. III. 2. 3. q. 

2. Auf den samtlichen Soma mit dem Verse: ,,0 Soma, wir 
erwhhlen dich, den mAnnerschauenden, als unseren Sanger; bring 
uns mit heiler Haut hiriiiber” 1 und mit der Formel: „Fiir alle , 
meine Gestaltungen, Glanz erteilend, lautere dich zum Glanze. 
Davon verleihe mir, davon m5ge mir von dir zugeteilt werden, 
von dir streiche ich dieses ein” \ 

1 Der Vers bis jetzt nur in Ap. angetroffen. 2 TS. III. 2. 3. r, 

3. Wer Wohlfahrt zu besitzen wiinscht, wer priesterliches Anse.hen 
zu bekommen wunscht, wer Heilung von einer Krankheit wiinscht. 
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wer seinen Feind zu sch&digen wiinscht, blicke bin (jedesmal statt 
,, dieses” seinen Wnnscli aussprechend) ’. 

1 Nach TS. III. 2. 3. 3-4. 

4. Mit den das Wort ,,gekr&ftigt” 1 enthaitenden Formein redet, 
er die samtlicben Sehoppen an, sicb vor diesel ben stellend : 

1 Dass srta als Partizip auch zu srinati gehort, geht u. a. aus TS. VI. 
5. 9. 1 — 2 hervor, und da srinati „zieren, schmucken, kraftigen” bedeutet 
(s. Oldenberg, die WOrter fur „Schonheit”), glaube ich so fibersetzen zu diirfen. 

5. den „Stillen’' und Antaryamaschoppen mit: ..Gekrafligt seid 
ihrj kraftiget meinen Aus- und Einbaucb”; den Upftinsusavanaslein 
mit: ,, Gekraftigt bist du; krAftige meinen Zwischenhaneh” u. s. w. \ 
Mit den folgenden Formein und Versen den gesammlen Soma: 
,,Gekr&ftigt bist du; gekr&ftigl bin ich ; gekraftigt. ist mein Aushauch, 
mein Einbaucb, mein Zwischenbauch, mein Auge, mein Gebbr, 
meine Stimme, mein Rumpf, meine Opfergabe, mein Soma, 
meine Scboppen. — Trinke, Indra, diesen gekelterlen Soma, 
den vortrefflicben, unsterblicben Rauscb ; zu dir sind in dem Sitze 
des Ria die Giisse des gel&ulerten Soma gestromt — Ein Stier 
bist du, o Soma, ein licblvoller, ein Stier, o Gott, die Stiere be- 
herrscbend. Als Slier empfangst. du die Gesetze. — Dir, dem Stiere, 
eignet Stierkraft, ein Stier (bist du) iin Walde, ein Stier i in Rauscbe. 
Du bist, o Stier, ein reebter Stier. — Wiebere wie ein Hengst, der 
du ein Stier bist, wende tins Rinder und Rosse zu, o Somatropfen; 
offne uns die Tiir, zum Reichtum” s . 

1 Alle Formein nur bei Ap.; da sie bloss Varianten zu den XII. 18. 20 
gegebenen sind, habe ich sie abgekiirzt. 2 RS. I. 84. 4. 3 Diese 

drei Verse RS. IX. 64. 1 — 3 (der 2. auch TS. IV. 2. 11. q, da er aber von 
Ap. ganz gegeben wird, ist auch dieser der RS. entlehnt). 

6. Nachdem er mit den Formein : „Das Feuer ist eine Lautemng ; 
das soli micb lautern. Der Soma ist eine L&uterung; der soil 
mich lautern. Die Sonne ist eine LAuterung; die soil micb lautern l . 
Herangerufen sind die Kiihe, herangerufen bin ich von den Ktlben’'* 
den in den Formein Genannten seine Verehrung dargebracht bat, 
wirft er die Werkzeuge, mit welcben die Vedi verfertigt worden 
ist, auf den Kebrichtplatz und fAngt (ebe er in das Sadas hineintritt) 
das Upasthana (d. b. die feierliche Anrede jedes Gegenstandes, je 
nach dem Sticbwort) an mit der Formel : ,,Das bblzerne Schwert 
sei unser Heil, die Haue, die Vedi, die Rippe, die A^t sei miser 
Heil. Ihr seid die zum Opfer tauglicben Opferverfertiger ; latlet micb 
zu diesem Opfer ein” *, damit die in dem Spruche genaunlen 
Gegenstande anredend. 

1 Die drei Formein nur noch im Nirukta. 
srs. II. 3. 7. 6. 5 TS. III. 2. 4. a. 


3 Nur noch im Man. 
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7. Mit der Formel : „Erde und Himmel” 1 redet er Erde und 
Hiirmiel an, mit der Formel: ,,Der Astsva” 1 den Ort, wo man 
ausserlialb des Sadas den Lobgesang gesungen bat. 

1 TS. Ill, 2. 4. b. Zum Schluss der Formel vgl. XII. 20. 2. 

XII. 20. 

1. Mit der Formel: „Das Fass” \ das Dronafass; mit der Formel : 
,,Der Soma 1 ”, den Soma; mit der Formel: „Das Feuer” *, den 
Aliavanlya ; mit der Formel: ,,Die Gbtter” *, die Gotter; mit der 
Formel: ,,Das Opfer” \ das Opfer; mit der Formel: „Die Hotras” l , 
die Hotrakas. 

1 TS. 1. c. 

2. Jeder Formel hangt er je nacb dem Stichwort die Worte an: 
,,. . . soli mieli bei der Einladung einladen” 1 oder „. ..sollen mich 
bei der Einladung einladen” \ 

1 TS. 1. c. 

3. Mit der Formel: „Verehrung dem Makhatotenden Agni; mochte 
der Rulim des Makhatotenden Agni mich erreiehen” ‘, den Ahava- 
niya; mit der Formel: „Verehrnng dem Makhatotenden Rudra; 
sehutze mich durch Huldbezeugung” l , das Feuer auf dem Agnl- 
dhradhisniya; mit der Formel: ,,Verehrung dem Makhatotenden 
India; schlage nicht den Mut, die Kraft aus mir” \ das Feuer auf 
dem Hotrdhisniya. 

1 TS. III." 2. 4. c-e. 

4. 5. An Erde und Himmel richtet er stehend die feierliche 
Anrede: ,,Ilir seid fest (und doch) locker. Behiitet mich vereint vor 
Bedrangnis” \ An die Sonne die Formel: „Der Gott Snrya soli 
mich vor der Bedrangnis behuten, die vom dem Himmel her kommt.” 
An den Wind die Formel : ,,Der Wind soil mich vor der Bedrangnis 
behuten, die vom Luftraum her kommt”. An das Feuer die Formel : 
„Das Feuer soil mich vor der Bedrangnis behuten, die von der 
Erde her kommt.” An Yama die Formel: „Yama soli mich vor der 
Bedrangnis behuten, die von den Vatern her kommt”. An Sarasvatl 
die Formel: , .Sarasvatl soil mich von der Bedrangnis behuten, die 
von den Menschen her kommt.” An die Tiirbffnung des Sadas die 
Formel: ,,Du gbttliche Tiir, klemme mich nicht ein”. 

1 Diese und die folgenden Formeln TS. III. 2. 4. g — i. 

6. „Yerehrung dem Seher” 1 fltistert er, ehe er hineintrilt, 
„Verehrung dem Zuseher” *, nachdeni er (in das Sadas) hinein- 
getreten ist. 

1 Aus Kith. XXVI. 12. 
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7. Hinten oder vor dem Sitzplatz des Brahman ist die Stelle, wo 
der Opferveranstalter sich setzen soli l . 

1 Das Nfthere lehrt XIV. 10. 6. 

8 . Nachdem er an das Sadas die Forrnel : ,,Verehrung dem Sadas” l , 
an den Brahman die Forrnel: „Verehning dem Herrn des Sadas” 1 , 
an die Opferpriester die Forrnel : „Verehrung dem Ange der Frennde, 
die vorangehen” l , an den Himmel die Fonnel: ,,Verehrung dem 
Himmel” 1 und an die Erde die Forrnel: ,,Verehrung der Erde” 1 
gerichtet hat, setzt er sich, nachdem er mit der Forrnel: ,,Hei, du 
Sohn einer zweiten Heirat, stehe auf von hier, setze dich auf den 
Sitz eines anderen, der Unwissender ist als wir” 1 einen Grashalm 
von seinem Sitz fortgeworfen hat, auf den ihm zukoinmenden Platz 
mit der Forrnel: „Von der Niederung, von der Anhdhe mOchte ich 
hinaufgehen” l . 

1 TS. III. 2. 4. k-m. 

9. Nachdem er sich gesetzt hat, fltistert er die Forrnel : „Erde 
nnd Himmel, behiitet micli heut vor dem Tage” *. 

1 TS. 1. c. n. 

10. Dann schaut er auf die stidliche Halfte des Sadas bin mit 
der Forrnel: „Kommt, ihr Vater; mochte ich durch euch Vater, 
mochtet ihr durch mich gute Nachkommen haben” 

1 Handlung und Forrnel aus TS. III. 2. 4. 5. 

11. Beide, der Ad h vary u und der Opferveranstalter, fluslern diese 
Formeln, oder auch bloss der Opververanstaller. 

1 Gemeint sind die XII. 19. 6 fgg. erwahnten Formeln. 

12. Zu diesem Zeitpunkte 1 setzt der Pratiprasthatr die zurn Savana 
gehorigen Opferkuchen bin *• 

1 D. h. : wenn alle sich ins Sadas hineinbegeben haben. * Nach 

XII. 17. 21 (Bern. 1) waren diese bis jetzt „geschmttckt”; jetzt soli damit 
verfahren werden nach dem Ritual von II. 11. 6 — 7; sie werden auf den 
Khara hinter die Opferlbffel gesetzt. 

13. Der Adhvaryu geht mit diesen Opferkuchen vor 1 . 

v Der Wortlaut nach SBr. IV. 2. 5. 15. 

14. Von alien Opferkuchen schneidet, er 1 die Schnitten fur die 
Gottheit, fur die die Opfergaben bestimmt sind’, in die Juhaab, in 
die Upabhrt die fur Agni svistakrt bestimmten Schnitten. 

1 Nach II. 18. 9 mit Abanderung der Spriiche. 1 Vgl. XII. 4. 6. 

15. Die dabei vom Adhvaryu an den MaitrSvaruna zu riehtenden 
Befehle lauten entweder: „Zu den morgens bei der Morgenpressung 
darzubringenden Opferkuchen sage fur Indra die Einladungsstrophe 
her” und : „Fur die morgens bei der Morgenpressung dem Indra 
darzubringenden Opferkuchen gib (dem Hotr) den Befehl”, oder 
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aber: ,,Zu den morgens bei der Morgenpressmig fiir Indra abzu- 
scbneidenden Opferkuchen sage die Einladungsstroplie her” und : 
„Fiir die morgens bei der Morgenpressung fiir Indra vorgetretenen 
Opferkuchen gib (dem Hotr) den Befehl” *. 

1 Die Sampraisas in keinem alteren Texte. Sie kOnnen zum Teil auf 
den unten, XII. 23. 4, iiberlieferten beruhen. Zur doppelten Gestalt des 
Befehls vgl. auch VII. 22. 12. Zum Vorgang vgl. C. H. §143. 

16. Die Befehle zum Opfer an Agni svistakrt lauten : ,,Den Ein- 
ladungsvers fiir Agni sage her” und : ,,Gib (dem Hotr) den Befehl 
fiir Agni” *. 

1 Jedesmal nachdem der Hotr, vom Maitravaruna aufgefordert, seinen 
Opfervers hergesagt hat, opfert der Adhvaryu die abgeschnittenen Teile in 
den Ahavamya. Die unter Sutra 15 und 16 gegebenen Vorschriften ersetzen 
also die II. 18. 3 und II. 19. 6 fiir das zu grunde liegende Paradigma gegebenen. 

17. Nachdem er das Prasitra abgeschnitten hat, sclmeidet er die 
Ida ab, nicht aber den Teil des Opferveraristalters l . 

1 Vgl. VII. 23. 1 und unten, XII. 25. 8. 

18. Naclidem er die Ida dem Hotr gebracht hat ', erlasst er, 
wAhrend er sich in das Havirdhanazelt hineinbegibt, den Befehl : 
,,Fiir Vayu, fur Indra und Vayu, sage die Einladungsstrophen her”. 

1 Vgl. III. 2. 1. — Die Fortsetzung dieser Handlung erst XII. 25. 8. 

19. Der Pratiprasthatr schopft mit der Formel : ,,Mit einer Unter- 
lage geschopft bist du; in der Stimme ruhend (?) bist du; fiir die 
beiden Behiiter der Stimme, die Behiiter des Willens, die Aufseher 
dieses festen Opfers schopfe ich dich” 1 in das Adityagefass 5 aus 
dem Dronafass den „Gegenschoppen” 1 zu dem fiir Indra und Vayu 
bestimmien, setzt ihn aber nicht auf den Khara zuriick. 

1 TS. III. 2. 10. a. 3 Vgl. XII. 2. 4. 3 Den sog. pratinirgrahya. 

Zum Worte vgl. Bern. 1 zu C. H. §144; mit r auch der Leidener Prayoga. 
Der Ausdruck ist nicht aus Slteren Quellen zu belegen. Der „Gegenschoppen” 
des Pratiprasthatr zu den Dvidevatyaschoppen ist in Ait. br. II. 27. 1 : 
dviputra huyante impliziert. 

20. Nachdem der Adhvaryu den fiir Indra und Vayu bestimmten 
Schoppen von dem Khara genommen hat und in das Schopfgefhss 
etwas Soma aus dem Dronafass geschbpft hat, begeben sich beide 
(der Adhvaryu und der Pratiprasthatr) aus dem Havirdhanazelte 
hinaus; der Adhvaryu nimmt siidlich von dem auf dem Hochaltar 
befindlichen Feuer Platz, senkt das SchOpfgefass iiber die siidliche 
Verbindung der Umlegehblzer und maeht in der Weise, wie der 
,,leise” Schoppen ausgegossen ist \ einen Guss aus dem Schopfge- 
fasse mit dem Verse: „Dieses Opfer soli nicht schadend sein, o 
Gbtler, den Krautern, unsern Tieren und Lenten; alien Geschbpfen 
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bist du nidhtschadend ; schwill du an wie Schmalz, o Gott Soma 

1 Vgl. XII. 11. 1. 3 Die Hauptsache des Rituals und der Spruch 

nach TS. III. 1. 9. 3. 

' 21. In dieses Teil des Feuers giesst er all© Somaspenden 1 aus. 

1 Fur welche nicht eine besondere Bestimmung gegeben wird, nach 
Rudradatta. 

22. Eine fortw&hrend Geltnng habende Vorsehrift hierbei ist, 
dass er seine an den Agnldhra zu riehtende Aufforderung, die 
,, Verktindung” zu halten \ in so grosser Enlfernnng vora Opferfeuer 
stehend ergehen lasst, als er meint, den Opferloffel, das Vayugefass 
oder den Beeher in der Hand haltend, die Spende darbringen zu 
konnen, ohne naher auf das Feuer hinzuzuscbreilen 2 . Eine andere 
derartige Regel ist, dass er das Stotra „herbeiireibt ,, J nachdem er 
den Sehoppen geschopft, oder den Beeher aufgegossen hat” 8 . 

1 Vgl. II. IS. 3—6. 3 Vgl. II, 17.5. » Die beiden Vorschriften 

beruhen auf TS. III. 1. 2. 3 — 4. Er soli den Agnldhra die Verkundung abhal- 
ten lassen, wahrend er (nl. der Adhvaryu) den Opferloffel, das Vayngefass, 
den Beeher in der Hand halt, weil er sonst sich von seinem eignen Besitz 
trennen wiirde. Die zweite Vorsehrift besagt, dass jedem Stotra (und Sastra) 
vorangehen muss das Schopfen eines Graha oder das Eingiessen des Soma- 
saftes in die Camasas. So erfolgt z. B, das Yajnayajnlyastotra unmittelbar 
nach dem camasonnayana (vgl. XIII. 15. 2—3). 

23. Nachdem der Agnldhra, dazu von Adhvaryu aufgefordert, sein : 
,,Es sei, er hdre” {astu smusat) gesagt hat, erlasst der Adhvaryu 
an den MaitrSvaruna den Befehl: ,,Fur Vayu, flir Indra und Vayu 
gib (detn Hotr) den Befehl (zum Hersagen seiner beiden Opfer- 
verse)” V 

1 Das Nahere bei C. H. § 144. 

24. Nachdem der Hotr am Sehlusse seines ersten Opferverses 
das Wort vausat gesprochen hat, giesst der Adhvaryu eine Spende 
aus dem Vayugefass ins Feuer; nachdem der zweite Opfervers 
gesprochen und mit vausat abgeschlossen ist, giessen beide, der 
Adhvaryu und der Pratiprasthatr fur Indra und Vayu eine Spende aus. 

XII. 21. 

25. 1 . Wenn der Opferveranstalter meint, dass ein vor ihm 
seiender 1 Nebenbuhler ihn iibertroffen hat, so drueke er vor dem 
Ausgusse der Spende mit der grossen Zehe die (zweite) Zehe nieder, 
nachdem er den Vers gefliistert hat: ,,Der Nebenbuhler, o Indra 
und Vayu, der uns anfeindet, der sich feindiich uus entgegenstellt, 
o ihr Herren des Schmueks, den trete ieh hier unter meiiren Fuss, 
damit ich, o Indra, als Oberster hervorleuchten nidge” 3 ; wenn der 
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Nebenbuhler ein hinter ihm seiender 1 ist, so driicke er init der 
(zweiten) Zehe die grosse Zehe nieder *. 

1 Nach Rudradatta bezieht sich das Wort purva (apara) auf das Alter 
des Nebenbuhlers. Hir. hat daftir sreyas (paptyas). Bhar. nahezu wie Ap. 
2 TS. III. 2. 10. n. Aus dem Epitheton subhas pati, das fur die Asvins eigen- 
titmlich ist, geht hervor, dass urspriinglich diese Abhicarahandlung nur beim 
Asvinagraha stattfand, vgl. auch Bern. 3. 3 Diese Vorschrift ist der MS. 

IV. 5. 8: 76. 11 entnommen, wo der Vers nur zum Maitravarunagraha gege- 
ben wird. Hier ist die Rede von einem Nebenbuhler, der ativa syat und 
einem, der anvan ist (der Text ist zu lesen : yady anvann angusthenangulim), 

2. Und nachdem von dem Schoppen gespendet ist, bringt er (nl. 
der Opferveranstalter) der Sonne stehend seine Verehrung dar mit 
der Formel: „BhU bist du, der sehonste der Strablen, der Behiiter 
des Aushauches; behiite meinen Aushauch” \ 

1 TS. III. 2. 10. 1. 

3. Jetzt giesst der Pratiprasthatr die Neigen seines Gefasses 
in den Beelier des Adhvaryu und der Adhvaryu (einen Teil 1 der) 
seinigen in das Gefass des Pratiprasthatr aus, Oder umgekdhrt a . 

1 So Hir.; die Halfte, nach anderen. 2 In diesem Falle giesst erst 
der Adhvaryu, dann der Pratiprasthatr aus. — Diese Handlung (sowie die 
in Sutra 4 angegebene) beruht auf TS. VI. 5. 6. 3, vgl. unten, XIII. 9, 5. 

4. Mit der Formel: ,,Fur die Gotter dich” 1 giesst der Pratipra- 
sth&lr mit dem Adityagef&ss den ganzen Rest in die Adityaschale aus *. 

1 TS. III. 2. 3. d. 3 Vgl. Bern. 2 zu Sutra 3, und unten, XIII. 9. 5. 

5. Der Adhvaryu lauft mit dem Schoppen schnell 1 auf den Hotr 
zu 1 und iiberreieht ihm denselben mit der Formel: ,,In mir ist der 
Gute, dem der Gute vorangeht, der Behuter der Stimme. Behiite 
meine Stimme J, a . 

1 Beruht auf MS. IV. 6. 1: 78. 13. 2 TS. III. 2. 10. h. 

6. Nachdem der Hotr den Schoppen mit derselben Formel ent- 
gegengenommen hat \ stellt er ihn auf seinen rechten Schenkel und 
halt ihn dort, ihn mit den H&nden niederdriickend *. 

1 So nach Ait. br. II. 27. 2. 2 Und zwar nach Asv. V. 5. 9 so, 

dass er die Finger nicht angeschlossen halt. Die Dvidevatyaschoppen sind 
ja die Hauche ; sonst wurde er die Hauche ersticken (Kaus. br. XIII. 5 am Ende). 

7. In derselben Weise 1 verfahren Adhvaryu und Pratiprasthatr 
mit den beiden anderen fur ein Gotterpaar bestimmten Schoppen*. 

1 Also wie XII. 20. 18 — 21. 6. 2 Nl. Maitravaruna- nnd Asvinaschoppen. 

8 . Hier f&llt aber der Guss mit dem Schdpfgef&ss 1 und das 
wiederholte Vasat aus *, 

1 Vgl. XII. 20. 20. s Und folglich die zweite, in XII. 20. 24 er- 
wahnte Spende. 

9. Die Befehle sind je nach der Gottheit zu variieren. 
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10. Filr das Schopfen des „Gregenscboppens”, das Niederdrticben 
der grossen Zehe, die Verelirung der Sonne, das Ausgiessen und das 
tiberreichen gelten je die in der Samhita angegebenen Formeln 
und Verse 1 . 

1 Hintereinander kommen also zur Verwendung zum SchOpfen des 
Gegenschoppens (vgl. XII. 20. 19) TS. III. 2. 10 b und c; zum Niederdriicken 
(vgl. XII. 21. 1) ib. o und p; zur Verehrung der Sonne (vgl. XII. 21. 2) ib. m 
(eine Formel, dazu vgl. Sutra 11); zum Ausgiessen (vgl. XII. 21. 3) ib. e 
und f; zum Oberreichen (vgl. XII. 21. 5) ib. i und k. 

11. Als dritte Formel bei der Verelirung der Sonne 1 gilt : „Durch- 
dringend bist du, der sclionste der Strahlen, der Hiiter des Zwischen- 
hauches. Behiite meinen Zwischenhaucli” s . 

1 Vgl. die Bern, zu Sutra 10. Diese Formel gilt beim Asvinaschoppen. 
2 Der Spruch ist wohl von Ap. selber den anderen nachgebildet. 

12. Mit der Formel: „Weitscbreitender Visnu, hier ist Soma fur 
dich, den behiite, auf den soli ein Bosblickender niclit schaueu” 1 
bedeckt der Pratipraslhrtlr die auf den Khara zuriiekgestellte Aditya- 
schale mit dem Adityagefasse. 

i TS. III. 2. 10. g. 

13. Nachdem der Adhvaryu den Asvinaschoppen dem Hotr tiber- 
reicht hat, erlasst er, w&hrend er zum Havirdhsnazelte hingeht, den 
Befehl (an den Maitravaruna) : ,,Sage die Einladung6verse her zum 
Eingiessen (der Becher)” \ 

1 Der Befehl in keinem Brahmana iiberliefert. 

14. Er (d. h. der Unnetr) 1 giesst die neun Becher % den des Hotr 
zuerst, volL 

1 Dass dieser gemeint ist, geht z. B. aus XIII. 14. 11 hervor. 2 Welche 
auf dem Khara bereit stehen (XII. 2. 8). Der Becher des Acchavaka wird 
erst spater (XII. 26. 4) gefiillt. 

15. Nachdem er aus dem Dronafass eine Unterlage von Soma 
eingegossen hat, giesst er aus dem Putabhrt die Becher voll und 
giesst dann aus dem Dronafass wieder ein wenig dazu h 

1 Dadurch wird der Soma beiderseitig mit gelautertem Soma versehen 
(vgl. XII. 26. 4): iibhayatali^ukra. Eine altere Quelle hierfur habe ich bis 
jetzt nicht gefunden. 

16. So ist jedesmal das Verfahren beim Eingiessen der Becher. 

17. Fur die fur die Gbtterpaare bestimmten Schoppen gibt es, 
zur Zeit wo sie aus dem ununterbrochenen Guss geschopft werden, 
die folgenden mit einem besonderen Wunsche verbundenen Satzungen \ 

1 Die Vorschriften XII. 21. 17 — 22 gelten also nur fur den Indravayu-, 
den Mitravaruna- und den Asvinschoppen. Fur den letzten ist die Bestim- 
mung, wie es scheint, nicht ganz zutreffend, da dieser Graha nicht aus dem 
ununterbrochenen Gusse geschopft wird. 

18. Wenn der Opferveranstalter meint, das ein vor ihm seiender 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B19 
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Nebenbuhler ihn iibertroffen hat, so schopfe er (nl. der Adhvaryu) 
die Schoppen zuerst rait der Schale des Pratiprasthatr, opfert sie 
zuerst, und seize sie zuerst hin *. 

1 Der Adhvaryu schdpft also mit einer Schale (vgl. XII. 20. 19 und 
XII. 21. 22) und mit der dabei gebrauchlichen Formel jeden Schoppen, darauf 
der Pratiprasthatr mit dem Vayugefasse und mit der beziiglichen Formel den 
„Gegenschoppen”. Beim Opfer (XII. 20. 24) wird zuerst aus der Schale des 
Pratiprasthatr, dann aus dem Vayugefasse gespendet, dann wird, nach dem 
g^genseitigen Ubergiessen (XII. 21. 3) die Schale des Pratiprasthatr hingestellt, 
bevor das Vayugefass dem Hotr iiberreicht wird. Der Ritus ist hauptsachlich 
der MS. (IV. 6. 2: 79. 17 — 19) entnommen (Hir. stimmt genau mit diesem 
Texte uberein), vgl. Kath. XXVII. 6 am Anfang. 

19. Wenn der Adhvaryu wunscht, den Opferveranstalter gleich 
m&chtig mit seinem Nebenbuhler zu maehen, so miissen die beiden 
Schoppen, sowohl der vom Adhvaryu als der voni Pratiprasthatr 
zu schdpfende, „in gleicher Linie” geschdpft und \ r on den beiden 
Priestern stehend ,,in gleicher Linie” dargebracht werden; darauf 
werden sie ,,in gleicher Linie” hingestellt l . 

1 Alles nach derselben Quelle (MS. 1. c. Z. 14 fgg.). 

20. Der Ausdruck „in gleicher Linie” besagt : ,,zu gleicher Zeit.” 

21. Wenn er wunscht: ,,Man moge den Zuriiekgekehrten aus- 
schliessen, es moge der von seinem Reiche Zuriickgehaltene zuriick- 
keliren”, so schiebe er mit der tformel : ,,Hier schiebe ich den 
Soundso, aus dem Geschlechte Soundso, den Sohn des Soundso aus 
dem Volke Soundso weg” jedesmal das Gefass, in welchem der 
Adhvaryu seinen Schoppen geschopft hat, von der Stelle auf dem 
Kliara, wo es hingestellt worden ist, weg und setze an diese Stelle 
mit der Formel: „Hier versetze ich den Soundso, aus dem Ge- 
schlechte Soundso, den Sohn des Soundso in das Volk Soundso” 
jedesmal die Schale des Pratiprasthatr an die Stelle, wo sich das 
Gefass des Adhvaryu befunden hatle l . 

1 Beruht auf Kath. XXVII. 5: 145. 4 (ygl. MS, 1. c. Z. 9). 

22. Wenn diese mit einem besonderen Wunsche verbundenen 
Satzungen befolgt werden, so sollen die „Gegenschoppen” (nicht 
mit dem Adityagefasse \ sondern) mit besonderen Gefassen geschdpft 
werden. 

1 Wie XII. 20. 19. Dieses Gefass kann nicht verwendet werden, weil 
nach XII. 21. 12 die AdityasthalT damit bedeckt wird. 

xn. 22. 

1. Dann gehen die beiden Adhvaryus mit dem ,,Hellen” und dem 
,,Quirlschoppen” vor l . Der Adhvaryu ergreift den hellen Schoppen 
mit der Formel: ,,Gelobt bist du, der Brnahrer der Menschen ; die 
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den hellen Soma trinkenden Getter sollen diet) nach vorne ftihren” *, 
der Pratiprasthatr den Quirlschoppen mit der Formel: „GeIobt bist 
du, der Eniahrer der Menschen; die den Quirlschoppen trinkenden 
Goiter sollen dich nach vorne ftihren” 5 . Die Beebe rad h vary us 
ergreifen die Beeher (Camasa) 8 . 

1 Welche seit XII. 14. 16 auf dem Khara bereit stehen. 2 TBr. I. 

1. 1. 1 — 2. 3 Welche seit XII. 21, 15 gefullt auf dem Khara stehen. 

2. Die beiden Adhvaryus halten jeder zwei besprengte Holzsp&ne 
oberhalb der Schale nnd wischen vermittelst zweier unbesprengter 
den Staub unten ab mit der Formel: ,,Weggestossen sind Lancia 
und Marka mit dem Soundso” oder der Adhvaryu, indem er mit 
der Formel: „Weggestossen ist Sand a” der Pratiprasthatr, indem 
er mit der Formel: ,,Weggestossen ist Marka” 5 an den persbnlichen 
Feind (des Opferveranstalters) denkt. 

1 TS. VI. 4. 10. 2 (Manila und Marka waren die Purohitas der Asuras, 
welche durch die beiden Scboppen abgefunden wurden). 2 Diese zwei 

Formeln sind variiert unter Einfluss von §Br. IV. 2. 1. 13, auf welcher Quelle 
aucli das Andere beruht, ausser das Abwischen des Staubes, dessen Quelle 
mir unbekannt ist. 

3. Die Scboppen mit der Hand bedeckt haltend, schreiten sie in 
ostlicher Richlung aus dem Havirdh&nazelt \ 

1 Nacli TS. VI. 4. 10. 2-3. S. Bern, zu XII. 23. 6. 

4. Wahrend sie sich zum Abavanlja hinbegeben, flustern sie die 
Formel: „Den weiten Luftraum geh entlang”. 

5. Der Opferveranstaiter fasst die Schale des hellen Schoppens 
an mit dem Verse: f ,Mit Indra als Verbundeten treibe ich mit Zorn 
die Angreifer zurtick, mit Indra, der die Feinde unwiderstehlich 
zerschlagt ” 1 ; erst nach der Spende aus dieser Schale lasst ersielos. 

1 Ritual und Spruch nach MS. IV. 6. 3: 82. 9. 

6. Hinter dem Hochaltar fugen sie 1 die Schalen oder ihre Ell- 
bogen aneinander mit den Formeln: „Vereinigt, ihr beiden, den 
Priesterstaud ; den sollt ihr mir fOrdern. Vereinigt den Baronenstand; 
den sollt ihr mir fordern. Vereinigt die Lebenskraft; die sollt ihr 
mir fordern. Vereinigt die Nahrung; die sollt ihr mir fordern. Ver- 
einigt den Reichtum; den sollt ihr mir fordern. Vereinigt das Ge- 
deihen; das sollt ihr mir fordern. Vereinigt die Nachkommenschaft; 
die sollt ihr mir fordern. Vereinigt die Kuhe; die sollt ihr mir 
fordern” \ 

1 Adhvaryu und Pratiprasthatr gehen in Ostlicher Richtung; vor (d. h. 
westlich von) dem Hochaltar bleiben sie einen Augenblick stehen, indem der 
A. den linken Ellbogen an den rechten des Pr. andriickt, oder indem sie 
die von ihnen getragenen Schalen aneinander anstossen. Die Vorschrift beruht 
auf MS. IV. 6. 3: 82. 11 oder &Br. IV. 2, 1. 15. Die MS. erwahnt aucli die 
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Mbglichkeit, die Schalen aneinander zu stossen, verwirft sie aber. Die beiden 
Schoppen werden ja den Augen, der Hochaltar der Nase gleichgestellt. Fiigte 
man die Schalen aneinander, so wiirde kein Raum fur die Nase iibrig bleiben. 
Dass man die Ellbogen anstosst, geschieht zur Trennung der beiden Augen. 
* TBr. I. 1. 1. 1. 

7. Mit der Formel: „Du (o Uttaravedi) bist unwiderstehlieh” 1 
vermittelst der grossen Zehe des rechten Fusses den Rand des 
Hoclialtars riiederdriickend *, denselben ein wenig zerkralzend a , 
schreiten sie, der eine (nl. der Adhvaryu) rechts, der andere (der 
Pratiprasthatr) links um den Hochaltar heru in 4 . 

1 Anfang einer Formel in Kath. oder Vaj. S. 2 Nach Kath. XXVII. 
8: 148. 14 („deshalb ist das Auge in der Gesichtsflache (?) am tiefsten liegend”), 
vgl MS. IV. 6. 2: 82. 2. 3 Das wird ungefahr die Bedeutung sein. Der- 

selbe Ausdruck auch in Bhar. und Vaikh, Hir. hat viparihantau, var. : vipa- 
riharantau. Das Ganze beruht auf Kath. 1. c. Z. 10, wo vielleicht die von 
Ap. Bhar. und Vaikh. gebotene Lesart die urspriingliche ist. ‘ Beruht 

auf TS. VI. 4. 10. 3. 

8. ft. Mit der Formel: „Du, der du der Helle (Schoppen) bist, 
geh herum mit hellem Liehte, Nachkommen erzeugend reich an 
M&nnern” 1 begibt sich der Adhvaryu rechts vom Ahavanlya weiter 
(zu seiriem Standorte) bin, mit der Formel: „Du, der du der Quirl- 
(schoppen) bist, geh lierurn mit gequirlfem Liehte, Nachkommen 
erzeugend reich an Nachkommen” der Pratiprasthatr nordlich l . 

1 Die Formeln aus TS. VI. 4. 10. 4—5 und TBr. I. 1. 1. 2, die Handlung 
nach &Br. IV. 2. 1. 16— 17. 

8. b. Vor (d. h. ostlich von) dem Hochaltar, wo beide sich mit 
dem Angesicht nach Westen neben einander gestellt haben, fiigen 
sie die Schalen oder die Ellbogen aneinander 1 mit den Formeln: 
„Zusamraentreffend von dem Himmel, von der Erde her, fiiget die 
Lebensdauer aneinander; die sollt ihr mir fbrdern. Fiiget den Aus- 
hauch aneinander; den sollt ihr mir fordern. Fiiget den Einhauch 
aneinander; den sollt ihr mir fbrdern. Fiiget den Zwischenhauch an 
einander; den sollt ihr mir fbrdern. Fiiget die Sehkraft aneinander; 
die sollt ihr mir fbrdern. Fiiget das GehOr aneinander; das sollt 
ihr mir fordern. Fuget den Geist aneinander; den sollt ihr mir 
fbrdern. Fiiget die Stimme aneinander; die sollt ihr mir fbrdern” *. 

1 Nach SBr. 1. c. 19 (die Ellbogen). 2 TBr. I. 1. 1. 2 — 3. 

xn. 23. 

9, 1. Dann fliistert der Adhvarju iiber den beiden Schoppen die 
Formeln: , .Lebensdauer seid ihr; verleihet mir Lebensdauer; ver- 
leihet dem Opfer Dauer, verleihet dem Opferherrn Lebensdauer. — 
Aushauch seid ihr; verleihet mir Aushauch; verleihet dem Opfer 
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Aushauch, verleihet dem Opferherrn Aushauch. — Sehkraft seid ihr ; 
verleihet mir Sell k raft ; verleihet dem Opfer Sehkraft; verleihet dem 
Opferherrn Sehkraft. — Gehor seid ihr; verleihet mir Gehor; verleihet 
dem Opfer Gehor; verleihet dem Opferherrn GehOr. — Ihr beiden 
Goffer, der Helle und der Quirl(schoppen), rtistet die gottlichen Stamme, 
riistet die menschlichen. Verleihet uns Lebenskraft und Nahrmig, 
unserem Vieh die Hauche, und Nachkommen mir und dem Opfer- 
veranstalter” *. 

1 TBr. I. 1. 1. 3—5. 

2. Die unbesprengten Spane werfen sie aus der Mahavedi hinaus 
mit der Pormel: ,,Hinausgeworfen sind ^an.ja und Marka mit 
dem Sonndso” 1 oder der Adhvarju, indem er mit der Formel ; 
„Hinausgeworfen ist tsanda a mit dem Soundso”, der Pratiprasthatr, 
indem er mit der Formel: ,,Hinausgeworfen ist Marka* mit dem 
Soundso” an den personliehen Feind des Opferveranstalters denkt *. 

1 Nach Kath. 8 Soweit die Formeln in TBr. I. 1. 1 . 5. 3 Der 

ganze Ritus mit den Spanen wird nicht im Brahmana der Taittirlyas ange- 
troffen: er ist dem Kath. oder $Br. entlehnt. 

3. Die besprengten Spane legen sie ins Feuer l , der Adhvarju 
mit der Formel: „Du bist das Scheit des $ukra” a , der Pratipra- 
sthatr mit der Iformel: „Du bist das Scheit des Manthin” 5 . 

i Nach SBr. IV. 2. 1. 21. 8 TBr. I. 1. 1. 5. 

4. Nachdem der Agnldhra, vora Adhvaryu dazu aufgeforderl, sein : 
,,Es sei; er hbre” gesagt hat, erlasst der Adhvarju die Befehle : „Fur 
die morgens bei der Morgenpressung fair Indra vorgetretenen, hellen 
und gequirlten Soma enthaltenden. Susses traufelnden Somaschoppen 
gib (o MaitrSvaruna, dem Hotr) den Befehl” '. — „Ihr Becheradhvarjus 
der Madhjatahkarins *, giesset die Spenden aus, nachdem das Yasat 
und das zweite Vasat daruber (vom Hotr) gesagt worden ist” *. — „Ihr 
Becheradhvarjus der Hotrakas \ sollt, nachdem ihr je einmal 
gespendet habt, gelhuterten Soma hinzugiessen (lassen) und (zum 
Hochaltar) zuruckkehren” 8 . 

1 Dieser hefehl nach SBr. IV. 2. 1. 23. 8 D. h. (nach Hir.): Hotr, 

Brahman, Udgatr, Opferveranstalter und (eventuell, vgl. X. 1. 10) Sadasya. 
Die eigentliche Bedeutung des Wortes steht nicht test; wahrscheinlich hangt 
sie mit der Verteilung der Daksinas zusammen. 3 Dieser Befehl nur in 

den jiingeren Taittirlyasutras ; er ist wohl nach der Praxis (vgl. XII. 23. 13) 
hinzugefiigt. 1 Hotrakas sind: Maitravaruna, Brahmanacchamsin, Potr, 

Nestr, Acchavaka (dieser tritt beim Morgendienst erst spater auf, vgl. XII. 
21. 14) und Agnldhra. 5 Dieser Befehl, mit Anderung und Zutat, nach 
§Br. IV. 2. 1. 28. — Die Ausfiihrung des letzten Teiles dieser Aufforderung 
erfolgt erst XII. 23. 15. 

5. Die Angeredeten tun wie befohlen \ 

1 Der Maitravaruna erlasst die Aufforderung an den Hotr, den Opfer- 
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vers (RS. VIII. 65. 8) zu sagen, schliessend mit dem Vasatruf. Daran fugt 
er unmittelbar die Formel: somasyagne vihi an, wieder tnit Vasat abschlies- 
send. Dies ist der zweite Vasatruf. 

6. Die beiden Adhvaryus giessen zugleiclierzeit ihre Spenden, der 
Ad h vary u aus dem ‘hellen, der Pratiprasthatr aus dem Quirlschoppen 
im Ahavanlya aus, indem sie noch immer ostlich von diesem Feuer 
mit dem Angesichte nacli Westen gekehrt stehen \ Die Beeher- 
adhvaryus (sowohl die der Madhyatahkftrins wie die der Hotrakas) 
opfern .zugleich mit den Adhvaryus, westlich vom Feuer mit dem 

Angesichte nach Osten gekehrt. 

1 Vgl. XII. 22, 3. Sowohl die dortige als diese Vorschrift beruht au 
dem Brahmana (TS. VI. 4. 10. 2—3): „Der helle Schoppen ist die Sonne, 
der Quirlschoppen ist der Mond. Sie schreiten in ostlicher Richtung hinaus, 
die Schalen bedeckt haltend; daher kommt es, dass man Sonne und Mond 
nicht erblickt, wenn sie ostwarts gehen. Nachdem sie sich so umgewendet 
haben, dass sie mit dem Angesichte nach Westen gekehrt stehen (und nach- 
dem sie die Bedeckung, d. h, die Hand oder den uber die Schale gelegten 
Holzspan, weggenommen haben, so fiigt das Kath. hinzu), giessen sie die 
Spenden aus; daher kommt es, dass man Sonne und Mond wohl erblickt, 
wenn sie westwarts gehen”. Dazu vergl. Speyer in Journ. Royal As. Soc. 
1906, S. 723 fgg. — In Rudradatta’s Bern, ist sakalay or ahitay or statt kalasay or 
a 0 zu lesen. 

7. Die Darbringung aus dem hellen und dem Quirlschoppen 
findet statt, nachdem (aueh) die Adhvaryus ihrerseits einen Spruch 
gesagt haben k 

1 Was nach einem vom Hotr hergesagten Vers ungewohnlich ist, vgl. 
$Br. IV. 2. 1. 26: tau vai vasaikrtau mantrena huyete, — Die Bemerkung 
des Ap. nur noch im Man. srs., aber hier verdorben! 

8. Der Adhvaryu giest seine* Spende aus, nachdem er den Vers 
geflustert hat: ,,Er ist der erste Zurechtmacher, der Alleswirkende, 
er ist der erste Mifcra, Vanina (und) Agni; er ist der erste Brhaspati, 
der Einsichtsvolle. Diesem Indra bringe ich den Soma dar 1 , sva,ha ,, j 
der Pratiprasthatr mit demselben Verse, aber am Schlusse : ,, Diesem 
Surya bringe ich den Soma dar *, svaha.” 

1 Der Vers, von dem nur der Anfang in TS. VI. 4. 10. 2 zu linden 
ist, wird TBr. I. 1. 1. 5 ganz gegeben. 2 Aus Kath. oder MS. Der erste 

Vers durfte von Ap. unmittelbar der Vaj. S., der zweite dem Kath. oder der 
MS. (mit Anderung) entnommen sein. — Weshalb diese Schoppen, die fiir 
&anda und Marka geschOpft sind (vgl. XII. 14. 14 und 15. 1 und TS. I. 4. 8 
und 9), anderen Gottheiten dargebracht werden, wird in TS. VI. 4. 10. 2 
(ausftihrlicher MS. IV. 6. 3) dadurch erklart, dass die GOtter, um die beiden 
Purohitas der Asuras : Sanda und Marka, abzulinden, ihnen diese zwei Schop- 
pen versprachen, aber nach dpr Vertreibung der zwei Asuras, sie dennoch 
dem Indra selber darbrachten. Dies deutet darauf hin, dass zu beiden Spen- 
den eigentlich derselbe Vers mit dem Schluss tasma indraya sutamajiikomi 
dienen sollte, So hat es das &Br. 
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9. Die beiden Schoppen werden dargebracht entweder mit oder 
ohne Vasatruf (vonseiten des Hotr) 1 . 

1 Naheres hiertiber ist nicht aufzutreiben. In den Hotrbiichern werden 
diese zwei Grahas nirgends erwahnt. Hir. lautet: sanuvasatkarav eke sama- 
mananiy , ananuvasatkarav eke> * nyataram sanuvasatkaram eke . 

10. Die beiden Schoppen werden ganz im Feuer ausgegossen \ 

1 So (abweichend von der Vorschrift des eignen Brahmana des Ap. y 
vgl. Sutra 11) nach dem Kath. XXVII. 7: 146. 16 (die beiden Schoppen sind 
die Augen des Opfers; durch die ganze Darbringung versetzen die beiden 
opfernden Priester die ganze Sehkraft in die Nachkommen). 

11 . Oder aber der Adhvaryu, einen Rest in der Schale des helleu 
Schoppens lassend \ stellt, sie auf den Khara zunick; der Prati- 
prasthatr, ebenfals einen Rest zuriickbehaltend, schiebt an der nord- 
lichen Seite des Ahavanlya eine gliihende Kohle liber das Umlege- 
holz heraus und giesst dartiber die Neigen des Qnirlsc-hoppens aus 
mit der Formel : ,,Dies ist dein Anteil, o Rudra, den dudirerbeten 
bast; den nimm gerne an. Mogest du Besitz an Rindern (fiir uns) 
erlangen, Wohlstand saint ttichtigen Mannern, Heil ein ganzes Jahr 
hind arch' ' s . 

1 So auch Bhar. und Hir., nicht in einer alteren Quelle. Auch der 
Zweck ist unklar, vgl. aber XII. 28. 4. a. * TS. III. 1. 9. f. „Wo ein 
solches (d. h. wie und weshalb der Sohn des Manu: Nabhanedistha dem 
Rudra einen Anted am Opfer gab) Wissender die Neigen des Quirlschoppens 
opfert, dort t5tet Rudra nicht das Vieh” (TS. 1. c. 6). 

12. Es wird in der heiligen tjberlieferung gelehrt: ,,Die Schale 
des Quirlschoppens ist eine von Leid betroffene; er bring© sie einem 
der Opferpriester, den er hasst; so wird dieser von Leid betroffen 
werden M 1 . 

1 Das Ganze mit leichter Anderung der MS. (IV. 6. 3:80. 19) entlehnt. 
Im eignen Brahmana des Ap. (TS. VI. 4. 10. 6) heisst es ahnlich : „Weshalb 
kommt die Schale des Quirlschoppens nicht in das Sadas (damit daraus der 
Soma getrunken werde) ? „Sie ist ja von Leid betroffen” so sage man; wenn 
sie hinkame, so wiirde der Adhvaryu blind und von Leid betroffen werden”. 
Der Grund, weshalb diese Schale als eine' von Leid betroffene gilt, ist aus 
der oben (Bern. 1 zu XII. 15. 2) zitierten Stelle der MS. ersichtlich. 

13. Darauf erlasst der Adhvaryu den Befehl: „Hingeheu (ins 
Sadas) soli der Becber des Hotr, bin der des Brahman, bin der des 
OdgEtr, bin der des Opferveranstalters — oder (statt „des Udgatr”) 
„der UdgEitrs ,, nach einigen — hin der des Sadasya'' \ oder (er 
sagt bloss) : „Hingehen sollen (die Becher) der Sadasyas n 5 . 

1 Dieser ist fakultativ, vgl. X. 1. 10. * Der Plural ist nach meiner 

Ansicht so zu begreifen, dass die vorher gegebene detaillierte Aufforderung 
durch diese zusammenfassende ersetzt werden darf. Sadasya im Plural deutet 
dann die im Sadas befindlichen Rtvijs, mit dem Agnldhra an. — Ubrigens 
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ist die Quelle des Befehls wohl l§Br. IV. 2. 1. 29 (wo auch der Plural: „der 
Udgatrs”, „der Sadasyas” ; Eggelings Ubersetzung ist hier liickenhaft). 

14. Jetzt lasst man 1 die s&mtlichen Hotrakas 5 sich beim Opfer 
beteiligen s . 

1 Der Plural, weil der Adhvaryu den AgnTdhra aufzufordern und der 
AgnTdhra sein astu srausat zu sagen hat, worauf jedesmal der in Frage 
stehende Hotraka die Yajya sagt und der Adhvaryu die Libation macht. 
* Dass hotra (fem.) hier mit hotraka gleichwertig ist, geht aus §Br. IV. 2. 1.29 
hervor, wo hotranam zu camasadhvaryavah gehort. 3 Der ganze Satz 

aus SsBr. 1. c. 32, vgl. Kaus. br. XIII. 6: hotrah samyajanti. 

15. Diesern (d. b. dem Adhvaryu) bringen die Becheradhvaryus 
jeder ihren Becher, nachdem 8ie denselben aus dem Dronafass auf- 
gefullt haben \ 

1 Jetzt wird also der letzte Teil des oben, XII. 23. 4 gegebenen Befehls 
ausgefiihrt. 

16. Der Adhvaryu begibt sich mit dem Becher des Maitravaruna 
zum Ahavanlya hin, und nachdem auf seine Aufforderung der 
Agnldhra sein: „Es sei, er soil horen” gesagt hat, erlasst er den 
Befehl : ,,Hotr, sage den Opfervers” Oder ,,Prasastr, sage den 
Opfervers” l . 

1 Hotr und Prasastr hier beide mit Maitravaruna gleichwertig. 

17. Nachdem am Ende des Opferverses das Vasat und daszweite 
Vasat vom Maitravaruna au3gesprochen ist, giesst er, nach jedem 
Vasat, einmal, eine Libation aus dem Becher und bringt denselben 
dem Maitravaruna in das Sadas zum Trunke. 

18. In derselben Weise verfiihrt er mit den folgenden Bechern 
der Hotrakas, mit folgendem Unterschiede: 

XII. 24. 

1. Beim zweiten befieldt er: „Brahman, sage dett Opfervers”; 
beim dritten: ,,Potr, sage den Opfervers"; beim vierten : „Nestr, 
sage den Opfervers”; beim funften : „AgnIdh, sage den Opfervers” V 

1 Das Nahere bei G. H. § 146. d. 

2. Bei alien Somaspenden gilt das zweite Vasat, ausgenommen 
bei den Spenden aus den ftir die Gotterpaare bestimmten Schoppen 
aus den Rtuschoppen s , aus dem Aditya- *, aus dem Savitra- 4 , und 
aus dem Patnlvataschoppen 6 . 

1 Vgl. XII. 20. 23—24, 21. 7. 2 Vgl. XII. 26. 8 fgg. 3 Vgl. 

XIII. 10. 1 fgg. 4 Vgl. XIII. 13. 1 fgg. 3 Vgl. XIII. 14. 7 fgg. — 
Dass bei diesen Grahas kein Anuvasatkara stattfindet, beruht u. a. auf Kaus. br. 
XIII. 5 (dvidevatya), XIII. 9 (rtu), XVI. (aditya), XVI. 2 (savitra) und XVI. 6 
(patnivata). ,,Der zweite Vasatruf bedeutet den Abschluss; er wiirde vor der 
Zeit die Hauche (das sind die Dvidevatyas) zum Abschluss bringen” u. s. w. 
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3. Nach Beendigung dieser Spenden aus den fiinf Bechern der 
Hotrakas, begiebt sich der Adhvaryu mit dem Becher des Agnidhra 
znm Sadas and teilt mit: ,,Der Agmdh bat den Opfervers gesagt” \ 

i Beruht auf SBr. IV. 2. 1. 33. 

4. ,.Er hat Gutes getan, da er nns den Soma wird trinken lassen" 1 
erwidern die anderen. 

1 Diese Antwort nur noch bei Baudh., Bhar., Hir., Sahkh., Asv.; in 
den anderen Quellen werden die in Sutra 3 erwahnten Worte an den Hotr 
gerichtet (als Frage gedeutet) und die Worte von Sutra 4 vom Hotr gespro- 
chen. Nach Ap. werden sie von den verschiedenen Camasins gesprochen. 

5. Wenn er das Opfer verriehtet fur ein on Opferveranstalter, der 
ein Baron oder ein Handworker ist, und dieser den Soma zu ge- 
niessen wtinscht, so hole er einige Blutenbiisehel der Ficus indica 
(Nyagrodha) herbei, zerstampfe sie, verrtihre (das Pulver) in saurer 
Milch und giesse, zu dem Zeitpunkte, wo aus den Bechern gespendet, 
wird, naehdem er eine gluhende Holzkolde innerhalb der Umlege- 
holzer aus den Ahavanlya hinausgeschoben hat, vermittelst eines 
Darbhaschosslings etwas darausnehmend, den an dem Schossling 
haftenden Saft tiber der Kohle aus mit der Formel : „Ich bin ans 
dir hervorgekommen . . . (u/s. w. wie V. 16. 1) .... o J&tavedas” 
Diesen Saft tiberreiche er ilirn zum Trinken. 

1 Die altere Quelle dieser Vorschrift (die auch von Katy. X. 9. 30 — 32, 
Hir. und Vaikh. gegeben wird) ist verloren gegangen. Dass sie einem Brah- 
mana entnommen ist, erhellt aus der aus einer iSruti zitierten Stelle im Komm. 
zu Katy. — Vgl. auch die ausfiihrliche Behandlung desselben Themas in Ait. 
br. Vtl. 29 — 34, wo nur von einem Ksatriya die Rede ist. 

6. Wenn mehrere aus einem bestimmten Becher zum Trinken 
des Soma Berechtigte zusammentreffen (in Kollision geraten), so 
geniesst der Opferpriester, welcher den Vasatruf hat ertbnen lassen, 
zuerst \ 

1 Die Aussage grundet sich auf Ait. br. III. 32.6. — Also der Adhvaryu 
und Pratiprasthatr trinken an zweiter Stelle. 

7. Naehdem der zum Trinken Berechtigte mit der Formel : ,,Komm, 
0 Trunk, geh in niich ein, damit ich lange Lebensdauer, Heil meiner 
Person, Wohlstand, Glanz der Gesundheit, Besitz von Nachkommen 
erlange; komrn, o Guter, dem dir das Gute vorangeht, du bist 
meinem Herzen willkommen” 1 dem in dem Becher tibriggelassenen 
Soma, wenn dieser ihm gebraeht wird, entgegengebliekt hat, ergreift 
er den Becher mit der Formel: „Mochte ich mit den Armen der 
Alvins dich zu tragen im stande sein” s , blickt auf denselben hin 
mit der Formel: ,,Mbchte ich auf dich, Konig Soma, den M&nner- 
schauenden, mit klarem Auge hinblicken” *, und geniesst beirn 
Morgendi exist e von alien fiir Indra bestimmten Schoppen mit 
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den Formeln : ,,Die liebliche Uberlegenheit, das Banner der Opfer : 
die Stimme, soil gerne annehmend sich am Soma sattigen. Die 
liebliche, giinstig zugewandte Aditi mit unverletztem Hanpte: die 
Stimme, soil gerne annehmend sich am Soma sattigen. Komm, du 
alien Freundlicher, heilbringend, erqaickend, tritt gliicklich zu mir, 
du Goldfarbiger, zur Einsicht, znr Tiiehtigkeit, zum Wohlstand, zum 
Besitze kraftiger Manner. Erschrecke mich nicht, o Kbnig (Soma), 
schlage nicht mein Herz mit deinem Ungestiim, damit ich Zeugungs- 
kraft, Mut, Lebensdauer, Glanz der Gesundheit erhalte. Yon dir, 
Konig Soma, der dn mit der Schaar der Vasns vereint bist, der 
du die Absicht kennst, der du zum M or gen dien s t e gehorst, die 
Gsyatrl zum Yersmass hast, von .India getrunken bist, mit Siissem 
versehen bist, geniesse ich, herangerufen, von dir, der du herange- 
rufen bist” \ Wenn aus den Nttra^amsabechern 6 getrunken wird, 
dann (statt mit: ,,von Indra getrunken”): ,,von NarSiSamsa getrun- 
ken” '. Beim Mittagsdienste gilt bei alien Trunken aus den fur 
Indra bestimmten Schoppen dieselbe Formel, nur mit der Variante: 
„Yon dir, Konig Soma, der du mit der Schaar der Rudras vereint 
bist,..., der du zum Mittagsdienste gehbrst, die Tristubh 
zum Versmass hast” 7 , und die Nar&Samsabeeher wieder mit der 
Variante: „von Kara^amsa getrunken” 7 . Beim Nach mittags- 
dienste gilt bei alien Trunken aus den fur Indra bestimmten 
Schoppen dieselbe Formel, aber mit der Variante: „Von dir, Konig 
Soma, der du mit der Schaar der Adityas vereint bist ..., der du 
zum Nach m i I tagsd i en s t e gehorst, die Jagatl zum Versmass 
hast” 8 und die Nara^ainsabecher mit der Variante: ,,von Nara^amsa 
getrunken” 8 . 

1 TS. Ill 2. 5. a. 5 1. c. b. 5 1. c. c. * 1. c. d— g. B Vgl. 
XII. 25. 25. 6 TS. III. 2. 5. g. 7 1. c. h. 8 1. c. i. 

8 . Uberall ftigt er diejenigen Formeln an, die den Worten : ,,Von 
dir, Konig Soma, der du mit der Schaar der Vasus vereint bist’ 
vorangehen ’. 

1 Allen eigentlichen Trunkspruchen (TS. III. 2. 5. g— i) soil also TS. 
III. 2. 5. d, e vorangehen. 

9. Auch aus den fill* andere Gottheiten als Indra bestimmten 
Schoppen wird mit der Formel, welche die Worte: ,,Von Indra 
getrunken” enthalt, genossen l . 

1 Weil ja indrapitasya. auch als Apposition zu prataksavanasya genom- 
men werden kfinne, nach Rudradatta. 

10. Oder es wird in diesem Falle die Formel je nach der Gott- 
heit, welchet- der Schoppen dargebracht worden ist, variiert. 

11. Einige 1 verwenden als Formel zum Trinken aus jedem 
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Schoppen : ,,Die Slimme, gerne annehmend, soli sich am Soma 

sattigen”. 

1 Wer die „einigen” sind, ist nicht sicher; die Formel bildet einen 

Teil der im Vorhergehenden gegebenen (TS. III. 2. 5. d am Ende); vgl. 

aber TBr. III. 7. 9. 5 and 7 tmd Bern. 3 zu XIV. 3. 5. 

12. Oder diese: ,,Die Godin Slimme soil sich am Soma sat- 

tigen” \ 

1 Die Formel, mit geringer Abweichung, in der Vaj. S. (fiir den Sodasin 
bestimmt ?). 

13. Nachdem sie getrunken haben, bertthren sie mil dem Verse: 
,,Feuere meine Glieder an, du (Indra) mit den falben Rossen ; lasse 
meine Scharen nicht verschmachteu. Huldige mir giinstig* gestimml 
den sieben Sehern, gehe nicht nach unten tiber meinen Nabel 
hinaus” 1 die Nabelgegend. 

1 TS. III. -2. 5. 1. * 

14. Der Soma ist nicht zu trinken von einein, der nicht dazu 
eingeladen ist. Br wird des Somatrnnks verlustig werden ’. 

1 Aus Kath. XI. 1 : 143. 12. 

15. Er (d. h. derjenige, der trinken will) redet sie dazu an 1 mit 
den Worten: ,,Soundso, lade (mich) ein”, wobei er statt ,,Soundso” 
die priesterliche Funktion des Angeredeten nennt. „Bingeladen hist 
du” ist die Ant wort des Angeredeten. 

1 Vgl. Bhar.: sarva eva mitkah karmanamabhih samupahvayeran, 
und oben VIII. 3. 13-14. 

16. Diejenigen, welche zn derselben Zeit den Soma trinken, diese 
bittet er (d. h. der je zutri Trinken Berechtigte) uni die Binladung 1 . 

1 Vgl. z. B. XII. 25. 18-23. 

17. Und die, welche den in einein Becher befindlichen Soma 
trinken (auch diese bittet der .je Berechtigte um die Einladung) ’. 

1 Deutet vielleicht auf die fiir zwei Gottheiten bestimmten Schoppen, 
wo der Adhvaryu und der Pratiprasthatr die Spenden verrichten. Die Vaij. 
zu Hir. best ye caikapatram. 

XII. 25. 

1. Er (d. h. der zum Trinken Berechtigte) geniesst den fiir Indra 
und Vayu bestimmten Schoppen (ihn) von vorne (auf sich zn brin- 
gend): nachdem er ihn sich von die Nase gehalten hat; den fiir 
Mitra und Varima bestimmten von vorne: nachdem er ihn sich 
vor die Augen gehalten hat; den fiir die Alvins bestimmten, ihn 
allerwarts herumbewegend : nachdem er ihn sich vor die beiden 
Ohren gehalten hat l . 

1 Die Hauptsachen nach TS. VI. 4. 9. 4. Die naheren Bestimmungen 
riihren wohl von Ap. selber her. Die verschiedenen Modi hangen damit 
zusammen, dass der erstgenannte Schoppen der Stimme, der zweite dem 
Auge, die dritte dem Gehflr gleichgestellt wird. 



300 


ZwOlftes Buch 


XII. 25. 2.— 


2. Indein sie die Gefasse nicht aus der Hand loslassen l , geniessen 
beide, oder geniessen die drei oder geniest der einzelne zweimal 
von deni far Indra und Vayu bestimmten*, einrnal von den 
beiden anderen Schoppen 4 . 

1 Diese fur die drei Schoppen geltende Bestimmung beruht auf Kaus, br. 
XIII. 6 : „Er lasst ihn nicht los ; die fur die Gotterpaare bestimmten Schop- 
pen sind die Hauche: damit er nicht die Hauche von sich gehen lasse”. Das 
Festhalten dauert bis XII. 25. 5. 2 Vgl. Sutra 3. s Weil iiber diesem 

(vgl. XII. 20. 24 und Kaus. br. 1. c.) zweimal das Yasat gemacht worden ist. 
^ Vgl. XII. 21. 8. 

3. Wenn als Geniesser eines Schoppens die Zweizahl genannt 
wird, so sind Adhvaryu und Hotr gemeint, wenn die Mehrzahl, 
darm die beiden Adhvaryus und der Hotr, wenn eine Einzahl, dann 
der je Berechtigte. 

4. Nach dem Geniessen d$jp ’fur die Gotterpaare' bestimmten 
Schoppen giessen die beiden Trinkenden jedesmal die Reste des 
genossenen Schoppens in den Becher des Hotr, aus welchem noch 
nicht genossen ist x . 

1 Die Vorschrift beruht auf Ait. br. II. 30. 5 (vgL Kaus. br. XIII. 6, s. f.) : 
Er bringt dadurch in den Rumpf des Hotr, der dem Becher des Hotr 
gleichgestellt wird, die Hauche hinein, welche den fur die Gotterpaare 
bestimmten Schoppen gleichgestellt werden. 

5. Sobald dies geschehen ist, lassen die beiden die Schale aus 
der Hand 4 los l . 

1 Vgl. Sutra 2 zu Anfang. Jetzt ist ja der Hauch in den Rumpf des Hotr 
hmeingebracht (!). 

6 . In das Gefass des fur Indra und Vayu bestimmten Schoppens 
legt der Adhvaryu ein Stuckchen von dem Opferkuchen 1 , in das 
Gefass des ffir Mitra und Varuna bestimmten einen Rest von dem 
Quark 1 , in das Gefass des fur die Alvins bestimmten einige Dhanas \ 

1 Vgl. XII. 4. 6. Die Vorschrift ist in TS. VI. 4. 9. 4—5 impliziert: „Die 
fiir die Gotterpaare bestimmten Schoppen sind die Hauche; er atellt das 
Gefass nicht leer wieder zuriick; deshalb sind die Hauche innerhalb des 
Korpers nicht leer (d. h. die Lungen sind mit dem Hauch gefiillt). Wo ein Teil 
des Opfers, wahrend es im Gange ist, nicht vorgeht, hinter diesem (Teile) 
dringen die Unholde ins Opfer hinein. Dadurch, dass er die Gefasse nicht leer 
hinstelit, ist dieser Teil des Opfers dennoch im Gange und so konnen die 
Unholde nicht hineindringen”. Die nahere Bedeutung, in welcher Weise die Ge- 
fasse nicht leer zu lassen sind, beruht auf MS. IV. 6. 2 : 79. 2 oder Kath 
XXVII. 5: 144. 14. 

7 . ,, Diese Gefasse stellt er in die nordliche Spur des stidlichen 
Havirdhanakarrens l . Sie verbleiben dort bis zum Nachmittagsdienste*; 
zur Kontinuitat des Opfers , so wird in der heiligen tTberlieferung 
gelehrt \ 

1 Also nicht auf den Khara, wo ihr bisheriger Standort war (XII. 1. 10). 

2 Vgl. XIII. 13. 12. 8 Das Ganze aus TS. VI. 4. 9. 5. 
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8. Zu diesem Zeitpunkte erfolgt nach der tJberlieferung einiger 
das Abschneiden der Ida von den Savanaopfergaben \ 

1 Welcher von Ap. (Xil. 20. 17) schon friiher bestimmt war. Sind die 
„einigen” die Bharadvajins (mravadaya hotra idam adadhati) oder die Ma- 
navas (srs. II. 4. 1. 42)?, vgl. auch VII, 26. 1. Es ist die Avantareda ge- 
meint: III. 2. 3—8. 

Zu diesem Zeitpunkte raft der Hotr die Ida herbei. Die Cama- 
sins heben ihre Becher auf und begeben sich zum Hotr, der hinter 
seinem Dhisniya sitzt, wo ihm die Ida gebracht worden war \ 
indem jeder von ihnen mit seinem Becher, wahrend die Ida vom 
Hotr herangerufen wird, den Becher des Hotr leicht beriihrt a . 

1 Nach XIL 20. 18. 1 Der Vorgang ist nicht ganz deutlich, der Lokat. 
idayam hangt in der Luft, wie es scheint. Bhar. Hir. und Vaikh. haben bloss : 
hotrcamasam asprstam dharayati . 

10. Die Ida wird, nachdem die Herbeirufung stattgefunden hat, 
von denjenigen genossen, die nach dem zugrunde liegenden Opfer- 
paradigma dazu berechtigt sind \ 

1 Vgl. III. 2. 11. — Dass das Geniessen der Ida der Savanaopfergaben, 
das eigentlich unmittelbar nach deren Darbringung stattlinden miisste, erst 
jetzt, nach dem Trinken aus den ZweigOtterschoppen erfolgt, beruht darauf, 
dass die Ida das Vieh ist, die ZweigOtterschoppen die Hauche sind; wenn 
er erst die Ida herbeiriefe, so wiirde er die Hauche von seinen Tieren 
trennen ; jetzt aber bringt er erst die Hauche in sich selbst und ruft dann 
das Vieh heran (TS. VII. 4. 9. 3 — 4 und in den meisten anderen Brahmanas). 

11. Der Adhvaryu legt im Agnldhrazelte ein Sttickchen von der 
Ida der Savanaopfergaben nieder, das fur den Acchavaka aufbewahrt 
bleibt l . 

1 Dazu vergl. XII. 26. 2. 

12. Ira Agnldhrazelte verzehren sie die Reste der Opfergaben \ 

1 Auch der Opferveranstalter (vgl, XI. 18. 10) geniesst von den Resten der 

SavanTyapurodasas. Dass diese hier gemeint sind, geht aus TS. VI. 5. 11. 4 
hervor. 

13. Zu diesem Zeitpunkte finden die folgenden, von dem Opfer 
der Savanaopfergaben den Schluss bildenden Handlungen statt: das 
Fortwerfen des Aslreinigers das Verfaliren mit der Molke 2 , das 
Beriihren des Wisches innerhalb der Vedi vonseiten des Opferver- 
anstalters 3 , das Darbringen des Teiges und der Putzabfalle 4 , das 
Fortwerfen des Wisches vonseiten der Herrin des Hanses 6 , das 
Reinigen mit dem nach vorne gefuhrten Wasser 6 , das Wegwerfen 
des Upavesa 7 und das Losen der Schiisselchen 8 . 

1 Vgl. III. 6. 6. 2 Vgl. VIII. 3. 6-16. Es ist die Molke gemeint, die 

bei der Bereitung des Quarks (XII. 4. 6) entsteht. 3 Vgl. IV. 13. 5. 

4 Vgl. III. 9. 12 fgg. 5 Vgl. III. 10. 3-4. 6 Vgi. IV. 14. 4. a (?). 

7 Vgl. III. 13. 6. 8 Vgl. III. 14. 4. 
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14, 15. Derm er lasst aus dem Ritual dieser Savanaopfergaben 
das Akzidentelle mid das Spezifische nicht weg. Nach einer anderen 
Auffassung darf er es weglassen. 

1 Eine, nahere Erlauterung dieser Minutien darf hier unterbleiben. 

16. Dei* Vasatruf berechtigt den Hotr 1 zum Trinken des Soma. 

1 Und folglich alle Hotrakas. 

17. Die Tatsaehe, dass der Adhvaryu (und der Pratiprasthatr) 
so wo hi bei der Kelterung als auch beim Ausguss der Spende 
beteiligt gewesen sind, nicht eine von diesen Handlungen fur sicb l , 
berechtigt ihn zum Trinken. 

1 Ausgeschlossen ist also z.B. der ebenfalls als Adhvaryu zu betrachtende 
Unnetr, der zwar an der Kelterung teilgenommen (XII. 12. 2 ), aber nicht 
gespendet hat. So trinken der Adhvaryu und Pratiprasthatr nicht aus den 
Bechern der drei anderen Hauptpriester (Hotr, Brahman, Udgatr), weil sie 
nicht daraus gespendet haben. Als Grund zitiert Rudradatta TS. VI. 2. 11; 
4 : „Nachdem sie gekeltert, und im Ahavanlya die Spende dargebracht haben, 
begeben sie sich zuriick (d. h. westwarts) und geniessen im Sadas”. 

18. Auch auf Grund der Benennung 1 ist man zum Somatrinken 
berechtigt. 

1 Nl, weil (vgl. z. B. XII. 23. 13) ofters die Rede ist von einem Becher des 
Brahman, des Udgatr, des Opferveranstalters u. s. w., und das Wort Becher 
(camasa) eo ipso den Somatrunk impliziert, vgl. Asv. V. 6. 25. 

19. Aus alien Bechern trinkt der Hotr einraalh 

1 Er hat ja das Vasat zu der Spende gemacht. 

20. Zweimal aus seinem eignen Becher h 

1 Ein zweites Mai auf Grund des in Sutra 18 Gesagten. 

21. Die Hotrakas 1 trinken zweimal aus ihrem eignen Becher. 

# 1 Maitravaruna, Brahmanachamsin, Potr, Nestr, Acchavaka, Agnldhra. Sie 

trinken zweimal aus demselben Grunde wie der Hotr. 

22. 23. Nachdem diese das erste Mai getrunken haben, trinkt 
der Adhvaryu seinerseits der Reihe nach 1 aus dem betreffenden 
Becher, zuletzt jeder andere (zum zweiten Male). 

1 Nach der Reihenfolge von XII. 23. 16—24. 1. Das Nahere bei C.H. § I47e. 

24. Die Becher, deren Inhalt nicht restlos genossen werden soil, 
„raachen sie anschwelleIl ^, 1 mit dem Verse: „Schwill an; es soil 
zu dir von alien Seiten, o Soma, tuchtiger Saft kommen. Sei du in 
der Sammlung der Starke” 2 . 

1 Wohl durch das blosse Hersagen des Spruches. Die Handlung scheint 
auf Ait. br. VII. 33. 7 zu beruhen. 5 TS. III. 2. 5. k. 

25. Sie heissen von da an ,,die Nara6amsabecher.” 

1 Und sind den Narasamsa-pitaras gewidmet. 

'20. Beim Morgen- und Mittagsdienste gibt es zweimal, beim 
Nachmittagsdienste einmal Nara^amsabecher \ 

1 Beim Morgendienste zum 1. Mai hier, zum 2. Mai XII. 28, 3 ; beim Mit- 
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tagsdienste zum 1. Mai XIII. 4. 10, zum 2. Mai XIII. 8. 3; beim Nachmit- 
tagsdienste XIII. 12. 9. Vgl. C. H. §§ 147. e., 153 s. f., 189. b„ 197 s.f., 230. 
b. — Die Aussage nach Ait. br. II. 24. 3 (so entsteht die Narasamsafiinfzahl 
des Opfers) oder Kath. XXIX. 1, MS. III. 10. 5. 

27. Die Becher, aus weichen genossen ist und die sie 1 haben 
anschweilen machen, stellen sie 1 in einer Reihe von Slid nach 
Nord hinter die Stiitze 2 des sudlichen Havirdhanakarrens \ 

1 Die Becheradhvaryus. * Vgl. Eggeling in S. B. E. XXVI, S. 79. 
Bern. 1 und C. H. §§ 37.1, 147. 26. Da die meisten anderen Sutras „hinter 
die Achse” haben, befindet sich der Avalamba ( apalamba , der Leidener 
Prayoga) wohl an der Achse, sodass die Becher unterhalb des Karrens auf 
den Boden z u stellen sind. 8 &Br. III. 6. 2. 25 wird nur gesagt, dass 
die Narasamsabecher im Havirdhana stehen. 

XII. 26. 

1. Es setzt sich der Acchavaka aueserhalb des Sadas vor seinem 
Dhisniya nieder. 

1 Dies beruht wohl auf Kaus. br. XXVIII. 4: „Als Nabhanedistha der 
Manava (vgl. Bern. 2 zu XII. 22. 11) eine Einladung zum Trinken des Soma 
mit den Angirasen wiinschte, da erschaute er die Hotrfunktion des Accha- 
vaka. Er kam zu ihnen, nachdem die Ida herbeigerufen war (vgl. XII. 25 .9); 
daher kommt es, dass er (der Adhv.) ihn nicht feierlich erwahlt (wie das 
mit den andern Priestern, nach XI. 19, geschehen war; im Texte ist zu 
lesen: tasmat tam na (statt tan na) pravrnute ). Er war nun aus der nord- 
ostlichen Gegend angekommen; daher sitzt der Acchavaka nach dieser Rich- 
tung (d. h. vor seinem Dhisniya nordostl. vom Sadas), wenn er die Einla- 
dung wunscht”. Vgl. auch Kath. XXVI. 9: 133. 10: „Spater entstanden, so 
zu sagen, ist das Anustubhversmass, spater entstanden die Hotrfunktion des 
Acchavaka; daher wird der Acchavaka wohl zum Somatrinken eingeladen, 
aber nicht feierlich erwahlt”. 

2. Ihm ein Stixckehen des Opferkuchens 1 in die Hand legend, 
spricht der Adhvaryu: ,, Acchavaka, sage her, was du herznsagen 
has t” *. 

i Vgl. XII. 25. 11. 2 Das Qanze beruht auf Kaus. br. XXVIII. 

4 — 5 (vgl. Ait. br. VI. 14. 8) oder &Br. IV. 3. 1. 1. — Der Acchavaka rezi- 
tiert jetzt die Anustubhverse RS. V. 25. 1—3 (Kaus. br. XXVIII. 5, vgl. C.H. 

§ 148). 

3. Wenn der Adhvaryu ihn den Schluss seines in Prosa den 
Rgversen angeh^ngten Nigada: ,,Und ladet, ihr Brahmanen, uns, 
die wir Brahmanen sind, ein ,; hat sagen gehorfc, so kundigt er ihn 
dem Hotr an : „Der Acchavaka bier verlangt die Einladung (zum 
Somatrinken). Hotr, lade ihn ein 7 ' \ 

1 Beruht auf Kaus. br. 1. c. 6. 

4. Sobald er vom Hotr den Schluss seines Nigada: ,,und unsere 
Kiihe sind eingeladen ; eingeladen (bist du) 77 1 vernommen Iiat, * 
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erl&sst. der Adhvaryu den Befehl : ,,Sage die Verse her zum Ein- 
giesen des Bechers 5 . Becheradhvaryu des Acchavaka, du sollst (den 
Soma) in deinen (Beeher) eingiessen ; du sollst ihn beiderseitig init 
gelautertem Soma versehen” 

1 Nach Kaus. br. XIII. 8. a Vgl. XII. 21. 13. 8 Vgl. XII. 21. 

15. — Zum Eingiessen rezitiert der Acchavaka RS. VI. 42. 1—4. 

5. Nachdem der Becheradhvaryu des Acchavaka auf dem Khara 
den Beeher geftillt hat, begibt er sich mit demselben zum Ahavanlya, 
und, nachdem auf den Befehl des Adhvaryu der Agnldhra sein: 
„Es sei, er soli horen” gesagt hat, befiehlt der Adhvaryu: „Accha- 
vaka, sage den Opfervers her” \ 

1 Der Acchavaka, noch immer ausserhalb des Sadas sitzend, sagt RS. 
VIII. 38. 7 (vgl. Kaus. br. XXVIII, 9) her. 

6. Nachdem das Vasat und das zweite Vasat vom Acchavaka 
ausgesprochen ist, giesst der Adhvaryu, nach jedem Vasat einmal, 
eine Libation aus dem Beeher, und bringt denselben dem Acchavaka 
zum Trunke \ 

1 Vgl. XII. 23. 17. 

7. Er (d. h. des Adhvaryu) trinkt nicht mit ihm zusammen und 
der Acchavaka erlasst keine Einladung an den Adhvaryu. Wenn 
der Acchavaka die Einladung vom Adhvaryu wiinscht, so sage der 
Adhvaryu bloss: „Trinke” \ 

1 iWenn der Acchavaka sagt: „Adhvaryu, lade mich ein”, soli der 
Adhvaryu nicht, wie sonst, sagen : „Eingeladen bist du”, sondern : „Trinke”. 
In keiner alteren Quelle habe ich diesen Vorgang angetroffen. 

8. a. Den Beeher, aus welchem der Acchavaka allein oder mit 
dem Hotf zusammen getrunken hat, und den er hat „anschwellen 
machen” 1 stellt er zwischen den des Nestr und den des Agnldhra \ 

1 Vgl. XII. 25. 24. 3 Vgl. 1. c. 27. Die Beeher werden in der 

Reihenfolge der Dhisniyas hingestellt. Jetzt erst setzt sich der Acchavaka 
hinter seinem Dhisniya nieder, nach Baudh. Zu beachten ist Iiier die XII. 5. 
15 gegebene Vorschrift, vgl. Baudh. VII. 15 am Ende. 

8. b. Dann gehen Adhvaryu und Pratiprasthaiy mit den Schoppen 
der Jahreszeiten (den Rtugrahas) vor. 

9. Diese Schoppen werden aus dem Dronafass geschopft 1 und 
nicht hingestellt *. 

1 Wie sonst also, vgl. XII. 18. 11. Die uberflOssige Zutat ist wohl 
so zu deuten, dass Ap. hier an SBr. IV. 3. 1. 6 gedacht hat. 2 Nach 

MS. IV. 6. 7 : 89. 7 : „Sie werden dargebracht, ohne (vorher) hingestellt zu 
sein; denn nicht hingestellt (d.h. rastlos, immer und immer wiederkehrend) 
sind der IJtus” (die Jahreszeiten). 

10. Sie schbpfen jeden Schoppen zu dem Uberreste, den sie von 
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dem vorhergehenden Schoppen nach der Libation zuriickbehalten 
haben l . 

1 Diese Vorschrift, deren altere Quelle unbekannt ist, findet sich nur 
noch bei Bhar. Hir. Vaikh. und Man. srs. 

11. Zuerst schopft der Adhvaryu in sein Gef&ss l , nacb ihm der 
Pratiprasthatr in das seinige jeder mit einer der Formeln, deren 
erste lautet: „Mit einer Unterlage geschopft bist du, die Madbu 

ahreszeit)” \ 

1 Vgl. XII. 1. 13. 3 TS. I. 4. 14. a. Der Pratiprasthatr also zum 

ersten Mai mit: „Mit einer Unterlage geschopft bist du, die Madhava (jahres- 
zeit)”. Es gibt sechs Paare dieser alten Monatsnamen, die zu je zweien einen 
R.tu bilden : zwolf Schoppen werden geschopft, da das Jahr zwolf Monate 
hat: zur Erreichung des Jahres (d. h. auch : „der Zeit” im allgemeinen : damit 
man lange leben moge). 

12. Nadi der Uberlieferung einiger 1 lauten die Formeln : „Fur 
Madbu dich”, „Fur Madhava didi” u. s. w. 

1 Die Manavas, Kathas und Vajasaneyins, 

13. Alle werden geschopft mit vorangehendem : „Mit einer Unter- 
lage geschopft bist du 31 l . 

1 So wohl nach dem Wortlaut der MS. oder des Kathaka. 

14. Die beiden sollen nicht hinter einander (d. h. auf gleichem 
Wege) (aus dem Havirdbanazelte, wo sie jedesmal schopfen) vor- 
treten: bestandig tritt der Adhvaryu siidlich \ bestandig der Prati- 
prastbatr nordlich 1 vor*. 

1 D. h. an der siidlichen (bezw. nOrdlichen) Seite der Ostlichen Tiir- 
offnung des Havirdhanazeltes. 3 Die ganze Vorschrift aus TS. VI. 5. 3. 3. 
Wenn sie auf gleichem Wege hinausgehen wtirden, so wurde der eine Rtu 
in den anderen geraten, und die Rtus wiirden (da sie hinter einander 
folgen sollen) verwirrt werden. 

15. An der Tiiroffnung passieren sie einander 1 . 

1 Nach Kath. XXVIII. 2 : 154. 7. Nachdem also beide ihren Schoppen 
geschopft haben, begeben sie sich hinter einander zur TiirOffnung; der 
Adhvaryu geht hinaus, der Pratiprasthatr bleibt hier stehen, bis der Adhvaryu 
nach der Libation zuriickkehrt. Sobald der Adhvaryu an der Tiiroffnung ihn 
passiert hat, geht der Pratiprasthatr hinaus. So geht es auch beim Zuriick- 
kehren. 

16. Wenn der Adhvaryu nach seiner Libation ins Havirdhanazelt 
hineinkommt, urn einen Schoppen zu schopfen, reicht der Prati- 
prasthatr seinen Schoppen (d. h. sein Gef&ss, in welchem sich der 
noch nicht geopferte Schoppen betindet) urn ihn herum; wenn er 
h i naustritt, sein (jetzt beinahe leeres) Gefass h 

1 Die Vorschrift (auf welcher alteren Quelle beruhend ?) auch bei Bhar., 
Hir., Vaikh., Man. srs., Kathakasutra und Katy., nicht bei Baudh. 

17. Zu seinen ersten (drei) Schoppen fordert der Adhvaryu den 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) DI. XXIV. B20 
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MaitrEvaruna auf mil den Worten: „Mit der Jahreszeit {rtuna) gib 
den Befehr*; ebenso macht es der Pratiprasthair \ 

1 Nach TS. VI. 5. 3. 2. Das macht zusammen sechs: dadurch stimmt 
er die sechs Rtus giinstig. Das an sich unbegreifliche rtunU (bzw. rtubhih) 
presya erklart sich als eine Arilehnung an den Wortlaut des Praisa und des 
Opferverses, vgl. C.H. § 150, mit Bern. 2. 

18. Seine zwei folgenden Libaiionen macht der Adhvaryu und 
gleichfalls der Pratiprasthalr aus der anderen ,,Mtindung” 1 des 
Gefasses. Die Aufforderung lautet hier: ,,Mit den Jahreszeiten 
(rtubhih) gib den Belehl”. 

1 Das Gefass hat ja beiderseitig eine „Mimdung” (XII. 1. 13). Nach 
TS. 1. c. gewinnt er durch diese Vierzahl die vierfiissigen Tiere. 

19. Die darauf folgende Libation macht der Adhvaryu nnd 
gleichfalls der Pratiprasthatr wieder aus der anderen (zuerst ge- 
brauchten) Mundung; die Aufforderung lautet hier: ,, Mit der Jahres- 
zeit gib den Befehl” \ 

1 „Durch diese zwei Spenden stimmt er die Zweiftissler giinstig”. 

XII. 27. 

1; Es werden zwolf 1 , dreizehn 1 f oder vierzehn 3 Schoppen fur 
die Jahreszeiten geschopft. 

1 Diese zwolf sind bereits im Vorhergehenden erledigt. Dass es even- 
tuell einen dreizehnten gibt, beruht auf TS. VI. 5. 3. 2: „Es gibt nach 
einigen (vgl. dazu MS. IV. 6. 7: 89. 12) einen dreizehnten Mpnat, diesen 
stimmt er dadurch gunstig”. Es kann der interkalierte Monat gemeint sein. 

2 Worauf der vierzehnte Schoppen beruht, ist mir nicht ersichtlich, vgl. aber 
die, mir freilich nicht ganz deutliche, Stelle MS. 1. c. 89. 11. 

2. Wemr zwolf Schoppen dargebracht werden, so werden die 
beiden ersten und die beiden letzten vom Adhvaryu und Pratipra- 
sthatr zu gleieher Zeit geschopft 1 . 

1 Aber nicht zu gleieher Zeit dargebracht. Die Vorschrift geht auf 
TS. VI. 5. 3. 1 zurtick. In diesem Falle schopft der Adhvaryu mit dem 
SchOpfgefass (pariplava), der Pratiprasthatr mit dem Udacana. 

3. Wenn es dreizehn gibt, so werden die beiden letzten zusammen 
geschopft und dargebracht. 

4. Dasselbe gilt fur den Fall, dass es vierzehn gibt, aber dann 
werden sowohl der erste als auch der letzte Schoppen zugleich 
geschopft und dargebracht 1 . 

1 Hir. hat: „Wenn es zwolf Schoppen gibt, so opfern beide (mit alien 
zwSlf Formeln) jede Libation besonders. Wenn es dreizehn gibt, dann eine 
von beiden (den ersten oder den letzten) zusammen; wenn es vierzehn gibt, 
dann sowohl den ersten als den letzten zusammen.” Ahnlich Bhar. 

5. Oder der dreizehn te und der vierzehnte werden mit der 
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Formel : „Du bist der Zusammengehende; fur den Herrn der Be- 
drangnis dich” geschopft 1 . 

1 Vgl. TS. VI. 5. 3. 4. Bedeutet ava, dass ini Falle eines vierzehnten 
Schoppens die Formel in zwei Teile geteilt wird? 

6, 7. Wenn der Maitravaruna den Sehluss seiner Aufforderung 
zu den beiden letzten Schoppen gesagt hat : „Ihr Adhvaryus, saget 
den Opfervers her” \ „Hausherr, sage den Opfervers her” \ so 
erlasst der Adhvaryu die weitere Aufforderung : „Hotr, sage hier 
den Opfervers”; dasselbe maeht der Opferveranstalter, sobald er 
den Sehluss der an ihn gerichteten Aufforderung vernommen hat. 

1 Rgvedakhila V. 7. 5. 1, m (ed. Scheftelowitz, S. 148). Zum Naheren 
vgl. C.H. § 150 (S. 228 fg.). 

8. Nachdem die beiden Adhvaryus die Neigen ihrer letzten 
Schoppen der eine in das Gefass des anderen ausgegossen hat, wie 
bei den fur die Gotterpaare bestimmten Schoppen *, schopft der 
Adhvaryu vermittelst seines Gefasses, aus welchem noch nicht 
getrunken worden ist ’, den fur Indra und Agni bestimmten Schop- 
pen ’. Der Vers zum SchOpfen lautet: ,, Indra und Agni, kommt mit 
dem Liede zum gekelterten (Soma), zum herrlichen Dienste. Trinket 
davon, durch das Gebet getrieben. Mit einer Unterlage geschopft 
bist du; filr Indra und Agni dich” 4 . Die Formel zum Hinsetzen 
auf den Khara lautet: „Dies ist dein Ursprung; fur Indra und 
Agni dich” \ Der Pratiprasthatr bringt sein Gefass (in das Sadas) 
zum Trunke. 

1 Vgl. XII. 21. 3. 2 Nach fSBr. IV. 3. 1. 21. 8 Dass eines 

der beiden Rtugefasse zum SchOpfen dieses Graha verwendet wird, beruht 
auf TS. VI. 5. 4. 1 : „Die Rtuschoppen werden geschopft mit Hinblick auf 
den Himmelsraum; Indra und Agni sind das Licht; dadurch bringt er das 
Licht oben fur ihn an, damit er den Himmelsraum erschauen kOnne”. 
1 TS. I. 4. 15. a, b“. 5 1. c. bk 

9. Die beiden Adhvaryus trinken ihrerseits aus dem einen 
Rtugefhss, je nachdem das Vasat gemacht worden ist \ 

1 S. das Nahere bei C.H. § 152 (S. 230). 

10. A lie Gefasse, aus welchen der Soma getrunken ist, mussen 
in der Marjallyahutte ausgewaschen werden 

1 Das geleerte Rtugefass des Pratiprasthatr wird zum Khara zurtick- 
gebracht. 

11. Dann setzt sich der Adhvaryu mit diesem Gefasse, aus welchem 
man soeben getrunken hat l , an der Offnung des Sadas mit dem 
Angesichte ostwarts gerichtet * (dem Hotr den Riicken zuwendend 
also) nieder, und flits tert, bevor er den Respons zur Rezitation des 
Hotr machen wird, die Formeln : ,,Die die Gbtter rufende Ida, der 
das Opfer fiihrende Manu, Brhaspati sollen die Hymnen und die 
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Lobspriiche hersagen. Die AllgOtter sind die Liedersprecher. Mutter 
Erde, schade mir nicht. Liebliches will ich denken, Liebliehes erzeu- 
gen, Liebliches reden, Liebliches sprechen ; mochte ich eine den 
Gottern Liebliches enthaltende Rede, eine den Menschen willkommne 
fiiliren. Sosollenmir die Gbtter beistehen, damit ich gliicklich gedeihe, 
und die Vater mir zujubeln” \ 

1 Dass er dieses Gefass halt, ist, soweit mir bekannt, nicht aus alterer 
Quelle zu belegen, nur Baudh. (VII. 17 : 228. 13) hat Ahnliches. 2 Dass 
er (zuerst) sitzt, beruht auf !§Br. IV. 3. 2. 2, dass er (zuerst) nach O. gewendet 
ist, auf TS. III. 2. 9. 7 : „Dadurch dass der Hotr ihn anruft, richtet er einen 
Donnerkeil auf ihn; er wendet sich ab; den Donnerkeil liberwindet er 
dadurch/’ 3 TS. III. 3. 2. c. 

12. Sobald er vom Hotr den Schluss seiner das $astra einleitenden 

im Fliisterton abgehaltenen Einleitung, ill, den laut gesprochenen 

Anruf : „0 Adhvaryu, wir wollen rezitieren, om” 1 vernommen hat, 

lasst er, walirend er sich nach rechfs herumkehrt 3 , seinen Gegenruf 
/ / # 

horen: yy Somsd moda iva” 8 oder „Samsa moda iva” 4 . 

1 Der Anruf sollte nur somsavom ohne adhvaryo lauten, welches Wort 
nur Ap. und Vaikh. haben (im Leidener Prayoga fehlt es aber), vgl. Ait. 
br. III. 12. 1, weil Ruf und Gegenruf beim Friihdienste zusammen aeht 
Silben (GayatrT) umfassen miissen. 2 Dass er sich umkehrt, ist ausdriick- 
lich'in $Br. IV. 3. 2. 4 gesagt und in TS. III. 2. 9. 7 impliziert: „Indem der 
Hotr nach O. gerichtet sitzend das Sastra abhalt, der Adhvaryu stehend 
nach W. gerichtet den Respons horen lasst, dadurch wird der Samen nach 
vorne (in das weibliche Tier) hineingebracht, werden aber die Jungen nick- 
warts (oder „nach hinten”, „nach Westen” aus dem Mutterschoss) geboren”. 

5 So TS. III. 2. 9. 5. 4 So, was den Anfang betrifft, das Ait. br. III. 12. 

1. Die Worte sind zerdehnt aus samsa („rezitiere”, „halte das Sastra*’) 
modeva („m6chten wir uns erfreuen”), Der Leidener Prayoga hat modaiva , 
nicht moda iva. 

13. Das Gefess des Rtuschoppens stets in der Hand haltend, gibt 
er, an der Offnung des Sadas mit dem Angesichte nach Westen, 
dem Hotr gegeniiber stehend 1 oder in gebeugter Haltung *, seinen 
Respons : 

1 Vgl. Bern. 2 zu Sutra 12. 2 So auch Bhar: und Hir.; Quelle? 

Zum Zweck des Responses vgl. &Br. IV. 3. 2. 6. 

14. „Otha moda iva” 1 bei jedem Halbverse (des Hotr), „o?n otha 

moda iva ” bei den Pausen am Schlusse 8 des Sastra bloss om . 

1 Am Nachsten kommt &Br. IV. 3. 2. 13. 2 D. h. am Schlusse 

eines Verses. 3 1. evante. 

15. Statt dieser kdnnen die folgenden Pratigaras verwendet 
werden: otha moda ivam ; hotar moda ivam ; otha moda ivom 1 . 

Diese Gestalten der Pratigaras sind nur aus Ap. bekannt. 

16. Der Respons soli weder bei einem Halbverse unterbleiben. 
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noeh soli der Adbvaryu ihn vor Oder naeh dem richtigen Zeifcpunkt 
anbringen \ 

1 In diesen Fallen soli eine „Gutmacinmg” stattfinden, vgl. XIV. 32. 
6. — Die beiden Vorschriften beruhen auf TS. III. 2. 9. 5: „Wie einer auf 
einen auf seinen Bogen gelegten zum Schusse fertigen Pfeil acht gibt, so 
gibt der Adhvaryu auf den Pratigara acht. Wenn er seinen Pratigara liber 
einem vorhergehenden oder einem folgenden Halbverse machte (wGrtlich: 
„wenn er „berespondierte’\ d. h. „wenn er den Halbvers mit seinem Pratigara 
treffen wiirde”; abhi hat hier dieselbe Bedeutung wie in abhyupakaroii , XII. 
29. 5), so ware das, alsob er mit einem zum Schusse bereit gehaltenen Pfeile 
zusammentrafe. — Wenn er bei einem Halbverse unterbliebe, so ware das, 
alsob er in einem Wettlauf zurtickbliebe”. 

17. Bei den eingeschobenen Anrufen (d. h. jedesmal wenn der 

Hotr. innerbalb des $astra ein somsavom horen lasst) macht er die 

/ 

beiden Pratigaras: ,,Somsa moda iva ; otha moda iva.” 

18 . Nachdem er seinen letzten Respons zum tsastra gemacht hat, 
nimmt er das Gefhss 1 (in welchem der fur Indra und Agni be- 
stiramte Schoppen geschopft ist s ) und die Becheradhvaryus nehroen 
ihre Beeher 8 . 

1 Zuvor hat er das leere Rtugefass an seinen Ort auf dem Khara 

zuruckgestellt. 2 Vgl. XII. 27. 8. s Welche nach XII. 25. 27 als 

Narasamsabecher unterhalb des stidlichen Karrens stehen. Die Handlung 
lauft der XII. 23. 15 beschriebenen parallel, hier aber begeben sich die 
Becheradhvaryus nicht zum Ahavanlya, weil sie nicht libieren. 

19. Nachdem der Agnldhra, dazu vom Adhvaryu aufgefordert, 
sein : ,,Es sei, er soli horen” gesagt hat, erl&sst der Adhvaryu den 
Befehl: „Hersager des iSjastra, sage den Opfervers zum Soma” 1 . 
Nachdem der Hotr sein Vasat hat horen lassen *, giesst der Adbvaryu 
die Spende aus. 

1 Ganz. so nur (jedoch mit vorangehendem oni) Ait. ar. V. 3. 2. 7, vgl. 
aber unten, XII. 29. 11. — Dass uktham vollkotnmen gleichwertig mit 

sastram ist, geht deutlich aus Kath. XXVIII. 3 : 155. 10 hervor. s Am 

Schlusse seines Opferverses RS. III. 25. 4 (vgl. Ait. br. II. 37. 12). 


xn. 28. 

1. Unmittelbar nach dem ersten und unmittelbar naeh dem zweiten 
Vasat schiitteln die Becheradhvaryus die Narasamsabecher 1 . 

1 Die einzige altere Autoritat fur diese Handlung scheint Ait. br. VII. 
24. 1 zu sein. 

2. Sie bringen die Schoppen zum Trunke (in das Sadas). 

3. Der Trunk des Schoppens ist behandelt 1 ; gleichfalls das 
Geniessen 5 , das „Schwellenmaeben” ’ und das Hinstellen der Nara- 
^amsabecher *. 

1 Vgl. XII. 24. 7-17. 

1 Vgl. 1. c. 27. 


1 Vgl. XII. 25. 16-23. 


s Vgl. 1. c. 24. 
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4. a. Den fur die Allgotter bestimmten Schoppen schopft er ver- 
mittelst des fiir den ,,hellen” Schoppen dienenden Gefasses 1 . 

1 Welches seit XII. 23. 11 mit oder ohne Rest auf dem Khara steht. 
Dass dieser Schoppen mit dem Sukrapatra geschopft wird, geschieht nach 
dem Brahmana (TS. VI. 5. 4. 1) deshalb, weil „die Geschdpfe (wegen ihrer 
grossen Anzahl) allgotterartig sind, die Sonne aber hell (sukra)\ deshalb geht 
die Sonne auf, alien Geschopfen zugewandt. Darum meint jeder: „Fur 
mich ist sie aufgegangen.” 

4. b. Der Vers und die Formel zum Schopfen lauten : „Ihrguten 
Freunde, Sttitzer der Meiischen, ihr Allgotter, komt huldigend zum 
Soma des Huldigenden. Mit einer Unterlage geschopft bist du. Fur 
die Allgotter dich.” — „Die$istdein Ursprung; fiir die Allgotter dich” ’. 

i TS. I. 4. 16. 

5. Das Stotra „treibt er berbei” mit zwei Grasern mit der Formel : 
,,Sie wurde freigelassen” u. s. w. l . 

1 Vgl. XII. 17. 9. 

6. a. Vor den Ajyastotras flustert der Opferveranstalter die For- 
meln: „Mache him ftir die Ida, fur sie gib Milch, fur sie fliesse, 
damit ich sie erhalte” l , 

1 MS. IV. 2. 4: 26. 7, vgl. oben XII. 17. 13. 

6. b, 7. und er sagt die Siebenhotrformel 1 laut her; wahrend 
das Lob gehalten wird, flustert er die Vierhotrfonnel \ 

1 TA. III. 5. 1 TA. III. 2. Zur Quelle dieser Vorschrift S. Bern, 

zu Sutra 8. — Vgl. fibrigens oben XII. 17. 4. 

8 . Es wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt : 1 ,,Vor dem 
Absingen der Ajvastotras sagt er die Viex*hotrformel laut her”. 

1 Nl. im Kath. IX. 14: 116. 16. 

9. Wenn das erste Ajyalob abgehalten ist, findet der Respons zu 
dem Pra-uga^astra statt wie bei dem ftir Indra und Agni bestimmten 
Schoppen \ aber ohne dass der Adhvaryu dabei das eine Gefass 
in der Hand halt’, das fiir die Schoppen an die Jahreszeiten ge- 
dient hatte ’. In derselben Weise wird mit dem Schoppen und mit 
den N arass amsabec hern verfahren s . 

1 Also wie XII. 27. 11-17. * Vgl. XII. 27. 13. * Also nach 

XII. 27. 18-28. 2. 

10 . Die Becher der Becheradhvaryus werden ganz geleert \ 

1 Und folglich nicht mehr als Narasamsas „angeschwellt”, sondern 
gewaschen und auf den Khara zuruckgestellt. 

11 . Der Adhvaryu schbpft aus der vorher mit Soma gefiillten 
Ukthyaschale 1 ein Drittel in das Ukthyagefftss 3 mit der Formel: 
„Mit einer Unterlage geschbpft bist du; dem Mitra und Varuna 
genehm schopfe ich dich, fiir die Gbtter dich, den die Gbtter suchen- 
den, fiir die mit Versen zu ehrenden dich, den die Verse suchenden” * 
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und, nachdem er dieses Gref&ss an seine Stelle zurlickgeseizt bat 
mit der Formel: ,,Dies ist dein Ursprung; fur Mitra und Varuna 
dich”, beriihrt er die Schale (die Sth all) mit der Formel: „Du bist 
die wiederkehrende Opfersubstanz” \ 

1 Vgl. XII. 15. 11. a Ygl. XII. 1. 14. 3 So Baudh.; von den 

alteren Quellen kommt am nachsten die Oberlieferung der Carakadhvaryus 
nach SBr. IV. 2. 3. 15 fgg. und zwar nach der Kanvarezension, die devayuvam 
und ukthayuvam hat. Zum Anfang der Formel vgl. Kath. IV. 6 : 32. 7. 
4 TS. VI. 5. 1. 3. Dass er die SthalT mit dieser Formel beriihrt, kann 
auf !§Br. 1. c. beruhen, aber auch in der Taittirlyastelle impliziert sein: „denn 
er schdpft wieder aus ihr.” 

12. Wessen Becher an der Spitze der Becher steht, diesem macht 
er den Respons zu seinem $astra und mit diesem trinkt er zusammen 1 . 

1 In der Folge wird noch zweimal aus der UkthyasthalT geschOpft 
(XII. 29. 4 und 8). Bei dem hier (XII. 28. 12) behandelten Schoppen hat 
der Maitravaruna den Vorrang und rezitiert das Sastra; beim zweiten Schop- 
pen ist es der Brahmanacchamsin, beim dritten der Acchavaka. 

13. Nachdem er (d. h. wohl der Urmetr) die Becher, zuerst den 
des Maitravaruna vollgegossen hat 1 , ^treidt^ der Adhvaryu in der 
frtiher dargetanen Weise das Stotra ,,berbei” \ 

1 Vgl. XII. 21. 14. 2 Vgl. XII. 28. 5 und fgg. 

14. Wenn das zweite Ajyalob gehalten ist und der Adhvaryu in 
der fruher dargetanen Weise den Respons zum Ajya^astra des 
Maitravaruna gemacht hat, nimmt er den Ukthyaschoppen und die 
Becheradhvaryus nehmen ihre Becher. Nachdem der Agnldhra, dazu 
aufgefordert, sein : ,,Bs sei, er soli horen” gesagt hat, erl&sst der 
Adhvaryu den Befehl : ,,Hersager des £3astra, sage den Opferverszu 
den Somas”. Nachdem vom Maitravaruna am Schlusse seines 
Opferverses das Va$at und das zweite Va§at gesprochen ist, spenden 
sie aus den Bechern ,und bringen den Rest zum Trimke in das 
Sadas. 

15. So ist in der Folge das Verfahren bei einer Beeherreihe; das 
Zum-narE^amsa-machen bleibt aber fort l . 

1 Der letzte Satz scheint hier miissig zu sein. 

16. Mit der Formel: ,,Fur die Gutter mische ich dich, den die 
Gotter suchenden l ; fur die Dauer des Opfers dich M giesst er die 
Neigen der geopferten Schoppen in den zuerst stehenden Becher \ 

1 Die Formel aus MS. I. 3. 14 : 36. 1 oder Kath. IV. 6 : 32. 8. Das 
auffallende prnajmi (so auch der Leidener Prayoga) haben auch Bhar., Hir., 
Vaikh. * Hier den des Maitravaruna. 

XII. 29. 

1. Es ist (in dem Brahmana) gesagt 1 (und diese Aussage ist in 
diesem Zusammenhang zu beriicksichtigen) : „Wenn der Adhvaryu 
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wiinscht, sich selber den durch das Opfer zu erreichenden Wohlstand 
zu sichern, so giesse er, zwisehen Ahavanlya und Havirdhanazelt 
stehend, (die Neigen) aus; wenn er ihn dem Opferveranstalter zu 
sichern wunscht, dann zwisehen Sadas und Havirdhanazelt stehend; 
wenn den in dem Sadas befindlichen (Priestern), so giesse er (sie) 
aus, indem er das Sadas beriihrt”. 

^S. VI. 5. 1. 4— S. 

2. In der dargelegten Weise 1 werden auch die beiden anderen 
Runden (d.h. der Vorgang mit dem zweiten und dritten Ukthya- 
schoppen) behandelt. 

1 Also wie XII. 28. 11-16. 

3. Diese verrichtet aber nicht der Adbvaryu, sondern der Prati- 
prasthatp *. Das Verfahren mit dem zweiten und dritten Ukthya- 
schoppen unterscheidet sicli von demjenigen des ersten in den fol- 
genden Punkten: 

1 Eine altere Quelle dieser Vorschrift ist mir unbekannt. 

4. Beim zweiten ' Ukthyaschoppen schopft er die Halfte des in 
der Ukthyaschale iibrig gelassenen Soma l . Die Formel zum Schopfen 
wird so variiert, dass er statt : ,,dem Mitra und Varuna genehm 
schopfe ich dich” sagt: ,,dem Indra genehm schopfe ich dich”; die 
Formel zum Hinsetzen lautet: „Fiir Indra dich” J . Die Schale wird 
wie friiher beriihrt ! und er giesst von den Bechern zuerst den des 
Brahmanacchamsin voll 4 . 

1 Vgl. XII. 28. 11. Aus Kath. IV. 6. 5 Vgl. XII. 28. 11 am 

Ende. 1 Vgl. 1. c. 13. * 

5. Er trifft keinen Becher, aus welchem nicht getrunken ist, mit 
dem „Herbeitreiben” des Lobes \ 

1 D. h.: aus jeder Becherreihe soil erst getrunken sein, bevor das zu 
einer folgenden Reihe gehorige Stotra eingeleitet wird; vgl. die unter XII. 
20. 22, Bern. 3 zitierte Brahmanastelle. Die „Gutmachung” lehrt XIV. 29. 1. 

6. Der Pratiprasthatr trinkt nicht aus einem hohen Grefasse l . 

1 Das Ukthyapatra ist eines der Vayugefasse (vgl. Bern, zu XII. 1. 4). 
Das Verbot, dessen Ratio mir entgeht, auch bei Bhar. und Hir., aber hier 
bloss: „Der Pratiprasthatr trinkt nicht”. 

7. In den an der Spitze stehenden Becher giesst er die Neigen aus. 

8 . Beim dritten Ukthyaschoppen schopft er (nl. der Pratiprasthatr) 
den ganzen in der Ukthyaschale iibrig gelassenen Rest. Die Formel 
zum Schopfen wird so variiert, dass er: ,,dem Indra und Agni 
genehm” 1 sagt und die Formel zmn Hinsetzen; ,,Fiir Indra und 
Agni dich” \ Die Schale beriihrt er nicht a . 

1 Aus Kath. IV. 6. 1 Vgl. zu XII. 29. 4. 8 Weil die Formel 

jetzt keinen Zweck mehr hat, 

9. Nachdem man (d. h. die Sanger) die Seihe mit den Fransen 
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nach Norden gerichtet iiber der Offnung des Pntabhrt ausgebreitet 
hat, giesst er (d. h. der Adhvaryu) den Soma, der sich im Adhava- 
nlyafasse befindet \ ganz in den Pntabhrt ans, und die Becher, 
zuerst den des Acchavaka, vollgiessend, giesst er in dieseiben den 
ganzen Soma aus 3 , worauf er die beiden Passer (den Pntabhrt und 
das Dronafass) mit den Fransen abwischt nnd mit der Offnung 
nach unten stellt. 

1 Vgl. XII. 16. 11. s Also verschieden von der bisher befolgten 

Weise (XII. 21. 5). 

10. In den an der Spitze stehenden Becher giesst er die Neigen aus. 

11. Er (d. h. der Adhvaryu) sagt ff als Schlussrespons zum Morgen- 
dienste: ,,Hersager der Hymne” 1 oder zu jedem $astra 3 . 

1 Der Satz ist dem Brahmana (TS. III. 2. 9. 1.) entnommen, wo viel- 
eicht die Absicht eine andere ist und das Wort, „ukthasa” eine Abkiirzung 
von der oben (XII. 27. 19) gegebenen Aufforderung ist. — Zu vergt. sind 
XIII. 8. 12, XIII. 16. 6. Auch Baudh., Bhar. (und Man. srs, aber bier ein 
wenig abweichend) haben dasselbe. Der Akkusativ pratahsavanam befremdet. 
1 D. h. statt des sonst gegebenen? oder obendrein ? 

12. Sich nicht beeilend verrichtet man den Morgen- und Mittags- 
dienst; sich beeilend den Nachmittagsdienst 1 . 

1 Die Quelle dieser, nur bei Ap. gefundenen Vorschrift ist nicht 
nachweisbar. 

13. Wenn der Dienst zu Ende gefiihrt ist, bringt er eine Spende 
im Ahavanlya dar mit dem Verse: „Es soli uns beim Morgendienste 
schiitzen Agni Vai^vanara machtiglich, der alien zur Wohlfahrt 
dienende; der Lffuterer soli uns Gedeihen geben. Mochten wirlange 
lebend im Genusse des Somatrankes sein” '. 

1 TS. III. 1. 9. b. - Vgl. XIII. 8. 13. b, XIII. 18. 6. 

14. Er fordert den Maitravaruna mit den Worten: „Pra4sstr, 
verstatte” 1 oder: „Pra£astr, heisse” 3 auf (den Beteiligten die Erlaub- 
nis zu erteilen, sich aus dem Sadas zu begeben). 

1 So Hir. und Man. srs. * So alle anderen, auch Asv. 

15. Dieser entgegnet: „Gehet”. 

16. Sie verlassen das Sadas in der Weise, wie sie hineingegan- 
gen waren. 

17. Damit ist die Darstellung des Morgen dienstes zu Ende gefiihrt. 
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Dreizehntes Buch. 

Das Somaopfer, Fortsetzung: der Mittagsdienst. 

XIII. 1. 

1. Der Mittagsdienst f&ngt mit der Kelterung an l . 

1 Vgl. XII. 12. 1 am Ende und fgg. 

2. Sein Vorgang ist (ira allgemeinen) durch den des Morgen - 
dienstes erklart. 

3. Der Adhvaryu schdpft mit dem Bechet- des Hotr von dem 
tibern&chtigen Wasser aus 1 und macht dies zum Nigrabhya, indent 
er den Opferveranstalter daruber die beziigliche Formel 5 hersagen 
lasst. 

1 Vgl. XII. 9. I (vgl. XII. 6. 1) : er fttllt den Becher mit ubernachtigem 
Wasser. * TS. III. 1. 8. a. 

4. Bs fallen beim Mittagsdienste aus: die Schoppen fur die Got- 
terpaare l , die fur die Jahreszeiten 3 und die „Loffelspenden” '. 

1 Fur Indra-vayu, Mitra-varuna, die beiden Asvins: XII. 14. 8 — 12; 
18. 9-10. 2 Vgl. XII. 26. 8—27. 8. 3 Damit sind der Dadhigraha 

und die folgenden Adabhya-, Amsu, Upamsu- und Antaryamaschoppen (XII. 
7. 5 — 13. 13) gemeint. Weshalb sie als Darvihoma bezeichnet werden, geht 
aus XXIV. 3. 2 — 13 hervor. 

6. Nachdero er den fur die Mittagskelterung beiseite gelegten 
eingewickelten Soma 1 ohne Spruch wie fruiter aus dem Havir- 
dhanazelte genommen und auf die Presssteine gelegt hat 3 , bindet er 
denselben auf und uberreicht dem Gr&vastut die Hauptbinde *, von 
welclter der Soma umwunden war 4 . 

1 Vgl. XII. 9. 8 am Anf. 2 Vgl. XII. 3. 13. Die Trester, die seit 
XII. 12. 11 auf den Presssteinen liegen, werden vorher unter das Fell gelegt. 
3 Dies beruht auf Ait. br. VI. 1. 4 am Ende, wo befohlen wird, dass dem 
Gravastut die Augen mit der Hauptbinde bedeckt sein sollen, wahrend er 
seine Rezitation halt. 4 Vgl. X. 24. 14. 

6. Ohne dazu aufgefordert zu sein 1 rezitiert dieser die Verse 
zum Lobe der Presssteine 3 . 

1 Gewohnlich wird ja der Befehl zum Abhalten eines Sastra vom 
Adhvaryu mit : „Sage die Verse zu her” erteilt. 1 Vgl. CH. § 175. 

7. Die grosse Kelterung hat im allgemeinen denselben Verlauf 
wie beim Morgendienste \ 

1 Also wie XII. 12. 1—10. 

8 . Sie fiudet (nicht lautlos) statt, sondern ger&usehvoll \ 

1 Vgl. Sutra 9. 
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9. ,Und sie schlagen mit den Presssteinen auf den Soma ,,sich 
einigend” (d. h. indem sie fortwhbrend laut rufen'): „Hie-ier, hier” \ 

1 Der Ausdruck samradhayantah, der nach Rudradatta „wiederholend” 
bedeutet, ist wohl einem Brahmana entlehnt. — Die Vorschrift entstammt 
sonst dem !§Br. IV. 3. 3. 1. 

10. In der mittleren Runde der letzten Kelterung 1 mit dem Worte: 
„Das Grosse, das Grosse” *. 

1 Also bei der vorletzten Kelterung der ganzen Handlung (vgl. XII. 
12. 8, 10). * Nach SBr. 1. c. 

• 11. W enn die letzte Kelterung der dritten Runde beendigt ist und 
ehe noch der Somasaft in den Adhavanlya ,,gesaminelt'’ ist, begrtisst 
der Pratiprasthatr die Presssteine 1 mit den Formeln : ,,Die Presssteine, 
die Gotter, haben es laut ertbnen lassen: ,,Indra ist der Soma!” 
Den Indra haben sie aus der fernsten Feme herbeigeholt : aus diesem 
Raume, aus dem weiten Luftraum. Sie haben Wohlfahrt herbei- 
gekeltert, sie haben mir priesterliches Ansehen herbeigekeltert, sie 
haben im Kampfe die Unholde erschlagen ; weggeschlagen (ist der 
AngrifI) des Unlerdriickers des Priesterstandes” ’. 

1 Das Ganze nur noch in Bhar., Hir., Vaikh. * TBr. III. 7. 9. 2. 

12. Nachdem er den Reis zur Herstellung des von den Savana- 
tieropfer einen Teil bildenden Opferkuchens ausgeschiittet und diesen 
Opferkuchen dargebracht hat \ werden die Savanaopfergaben 
zubereitet, von denen hier der Quark wegbleibt*. 

1 Diese Handlung schliesst sich an XII. 18. 15 an und wird XIII. 11. 
3 fortgesetzt, da das Savanatieropfer sich auf die drei Savanas erstreckt; auf 
den Morgendienst fallt das Opfer der Netzhaut* auf den Mittagsdienst der 
Pasupurodasa, auf den Nachmittagsdienst das Opfer des Tieres selbst: so 
werden alle Savanas mit Tier(opfer)n verbunden, Kath. XXVI. 7: 130. 2, wo 
die Kapisthalasamhita (in Z. 3) statt daksinabhir viel besser purodasena 
hat. * Beruht auf Kath. XXIX. 1 : 167.’ 10, MS. III. 10. 5: 136. 10, SBr. 
IV. 2. 5. 19, Kaus. br. XIII. 2 am Ende. Dass hier und beim Nachmittagsdienste 
(vgl. XIII. 10. 7) die Amiksa nicht auftritt, begrundet das Kaus. br. auf diese 
Weise: „Das Opfer ist (wie die Amiksa) Mitravarunaartig. Wahrend des 
Morgendienstes wird es geboren. Der Saugling geniesst (nur) Milch. Es ver- 
halt sich damit also, alsob er einen eben geborenen Knaben an die Brust 
legte. In den beiden spateren Savanas hat das Opfer zugenommen (oder 
herangewachsen, erwachsen); wenn er (der Knabe) aufwachst, so braucht er 
die Brust nicht mehr. Deshalb gibt es nur beim Morgen-, nicht beim Mittags-, 
und Nachmittagsdienste eine Amiksa >r . 

13. Nachdem er den zum Savanatieropfer gehorigen Opferkuchen 
dargebracht hat 1 , geht er mit den Savanaopfergaben vor 3 . 

1 Nach VII. 22. 1 — 13. 3 Dies wird spater nochmals erwahnt 

(XIII. 4. 7). Wahrscheinlich ist der hier angegebene Zeitpunkt fakultativ, vgl. 
Hir.: atra savantyanam nirvapanam eke samamananiu 
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14. Svistakrt und Ida; sind den beiden Opferungen geraeinsam *. 

1 D. h. wohl nur, wenn sie, wie hier. unmittelbar nach einander ver- 

richtet werden. 

15. Dieser (d. h. der rnit dern Savanatieropfer verbundene Opfer- 
kuchen) ist faknllativ \ 

1 Diese Yorschrift ahnlich nur noch bei Vaikh. 

16. Nachdem die Handlungen vom ,,Einsammeln” des ausge- 
pressten Soma an bis zurn ununterbrochenen Gusse verrichtet sind *, 
schopft der Adhvaryu die Schoppen : 

1 Vgl. XII. 12. 11-13. 3. 

XIII. 2. 

1. den „hellen” und den „Quirlschoppen” l , dann den Erstlings- 
schoppen 3 aus drei Giiissen \ 

1 Vgl. XII. 14. 13-16. 3 Vgl. XII. IS. 3-9 (1. Halfte). 1 Der 

Wortlaut nach MS. IV. 6. 4: 84. 8; vgl. Bern. 2 zu XII. 15. 3. 

2. Den zweifen Guss zu diesem Schoppen erbalt er aus dem in 
das Agrayanagefass eingegossenen Soma, der sich schon in diesem 
befindet 1 aber zeitweilig in eine andere Scliale iibergegossen wird ; 
den dritfen schOpft er aus dem Schopf'gefass, das er aus dem 
Adhavanlya gefilllt hat. 

1 Vgl. XII. IS. 4. Der erste Guss natiirlich aus dem ununterbrochenen 

Gusse. 

3. Nachdem er den Ukthyaschoppen geschopft hat, schopft er 
die beiden fiir den rnit. den Maruts verbundenen Indra bestimmten 
Schoppen \ oder umgekehrt *; nach einigen ’ wird der Ukthya- 
schoppen zwischen den beiden fiir den mil den Maruts verbundenen 
Indra bestimmten Schoppen geschopft. 

1 So machen es, ausser Bhar., Hir., Vaikh., auch die $Br. IV. 3. 3. 3 
erwahnten „einigen”. 3 So die Vajasaneyins (§Br. 1. c. 2), Man. srs. II. 
4. 4. 11 — 12 und Baudh., der aber die Reihenfolge: 2 Marutvaffya, Agrayana, 
Ukthya hat. * Diese „einigen” sind nicht nachzuweisen. 

4. Der Adhvaryu schopft vermittelst des Gefksses, das er zum 
Schbpfen der Rtngrahas 1 verwendet hat, den ersten fiir den mit 
den Maruts verbundenen Indra bestimmten Schoppen mit dem Verse: 
„Den mit den Maruts verbundenen • Stier, der hoch gewachsen 
ist, den himmlischen Herrscher Indra, den Allbesieger, den Gewal- 
tigen, den Siegverleiher, den rufen wir jetzt zu augenblicklicher 
Hilfe” *. Der Pratiprasthstr schopft vermittelst seines Rtugef&sses 
den zweiten mit dem Verse: „Du mit den Maruts verbundener 
Indra, trinke hier den Soma, so wie du von dem bei tWyata 
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gekelterten getrunken hast. Durch deine Fiihrung in deiner Obhut, 
o Held, suchen die from men Weisen zu gewinnen” *. 

1 Beruht auf TS. VI. 5. 5. 1. 3 TS. I. 4. 17. 3 1. c. 18. 

5. Nach der Ubeldieferung einiger werden fiir einen Opferver- 
anstalter, den er (d. h. der Adhvaryu odev der Pratiprasthstr) liasst, 
die Spriiche zum Schopfen (nnd Hinstellen) dieser Schoppen an eine 
andere Gottheit als Indra mil den Maruts gerichtet (und werden 
fur eine andere Gottheit hingestellt). 

1 Es sind die Kathas gemeint: Kath. XXVIII. 3: 155. 13: „Wen er 
hasst, fiir den schOpfe er Nicht-marutvatlyaschoppen : die Maruts sind Mut, 
so beraubt er ihn des Mutes”. 

6. a. Zn diesem Zeitpunkte hOrt der nnnnterbrochene Guss auf 1 . 

1 Vgl. XII. 16. 9. 

6. b. Dann erfolgen die Handlungen, deren erste durch die Worte: 
,, Nachdem er von dem Ekadhanawasser” u. s. w. angedeutet isr. 
und deren letzte das Beriihren rnit der Fiinfhotrformel ist, \ 

i Nl. XII. 16. 11—14. 

7. Nachdem er mit den zum An blicken der Schoppen bestimnaten 1 
und mit den das Wort „gekr&ftigt” enthaltenden Formeln die 
Schoppen u. s. w. angeredet hat 2 , nachdem er die „Tropfspenden” 8 
und die Spende mit der Siebenhotrformel 4 dargehracht hat, be- 
geben sie sich in der Weise des Bahispavamana 6 zum inittaglichen 
Lobe in das Sadas. 

1 Vgl. XII. 18. 17—19. 2 (omissis omittundis). . 2 Vgl. XII. 19. 5. 

3 Vgl. XII. 16. 15-16. 4 Vgl. l.c. 17. 6 Wie XII. 17. 1—4. 

8. Beim Hineingehen in das Sadas wird die Formel 1 so abge- 
Andert: „Der Weg ist der der Tristubh, die Gottheit sind die Rudras, 
mdchte ich auf sicherem, stracks zum Ziele fuhrendem Wege die 
Rudras erreichen”. 

* Vgl. XII. 17. 4. - Vgl. auch XIII. 11. 1. 

9. Nachdem der Adhvaryu und der Opferveranstalter nordlich 
votn Havirdiiknazelte herumgegangen sind, begeben sie sich, zwischen 
diesem Zelte und dem Sadas hindurch, zum Marjallyazelte, gehen 
stidlich daran vorbei, treten durch die vordere Tixrolfnung in das 
Sadas und nehmen Platz vor dem Hotr. Die S&nger gehen siidlich 
oder nordlich um den Dhisniya des Maitravaruna herum undsetzen 
sich bei dem feigenhOlzernen Pfosten hin, zum Absingen des Mit- 
tagslobes. 

XIII. 3. 

1. a. Vor dem Miltagslobe fltistert der Opferveranstalter die 
Formel:’ ,,Mache him fiir das Licht, fur sie gib Milch, fiir sie 
fliesse, damit ich sie erhalte” \ 

1 Vgl. XII. 17. 13. Das Yajus erweitert aus MS. IV. 2. 4; 26. 8. 
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1. b. und er sagt die Vier- 1 oder die Ftinfhotrformel * Iaut her, 
uud die Formel: ,,Fiir die lange Dauer inaehe him, fur sie gib 
Milch, flir sie fliesse, damit ich sie erhalte”; und, wahrend das 
Lob gebalten wird, die Vier- oder die Fiinfhotj-formel 4 , 

1 Nach TBr. II. 2. 8. 3. 3 Nach MS. ,1. 9. 5.: 137. 2. s Diese 

Formel nur bei Ap. 4 Vgl. oben, XII. 17. 14. 

1. c. und, wahrend der mittlere Vers des Lobes gesungen wird, 
die zweite sogenannte Ersteigung 

1 Nl. TS. III. 2. 1. 1, vgl. XII. 17. 15-16. 

1. d. Nach Beendignng des Lobes erlasst der Adhvaryu die 
Befehle: ,,Agnxdh, fuhre die Feuer aus, streue die Streu, schmucke 
die Opferkuchen. Pratiprasthatr, komm her mit dem Dadhigharma” 1 . 

1 Vgl. XII. 17. 19. Es linden also die Handlungen XII. 18. 1 — 8 statt. 

2. lin Agnldhrazelte schopft der Pratiprasthatr den Dadhigharma \ 
1 Vgl. XI. 21. 8. — Dass jetzt die Zeit fiir diese Opfergabe ist, erhellt 

aus SBr. XIV. 3. 1. 27 und Kaus. br. XV. 1, vgl. auch RS. X. 179. 3. - 
Die Behandlung des Dadhigharma schliesst mit XIII. 4. 6 ab. 

3. Nachdem er eine Unterlage von Schmalz in eine Opferkelle 
(Juhn) aus Feigenholz gegossen hat, schopft er die saure Mild) 
in den Loffel mit dem Verse: „So gross Erde und Himmel an 
Macht sind, soweit die sieben Bliisse sich verbreitet haben, einen 
so grossen Schoppen schopfe ich dir, o Indra, mit Nahrung, einen 
unbesiegbaren” \ Dann beschmalzt er den Schoppen und setzt ihn 
liber das im Agnldhrazelte befindliche Feuer mit den Formeln: 
„Wort und Greist sollen dich starken. Aushauch und Einhaucli sollen 
dich starken. Ange und Gehor sollen dich starken. Willenskraft 
und Kraft sollen dich starken. Gewalt und Macht sollen dich 
starken. Lebensdauer und Alter sollen dich starken. Seele und 
Kbrper sollen dich starken. Gar bist du, gargemacht; ftir den 
Garen dich, fur die Garen dich” ’. Darauf sagt er: „Hotr, sage, 
was du zu sagen hast” *. 

1 TS. III. 2. 6. b. 2 TBr. III. 7. 9. 2 — 3 (Assonanz von srt und sr). 

* Nach SBr. XIV. 3. 1. 30. 


XIII. 4. 

4,1. Zur Zeit, wo er diesen den Schluss seines Verses hersagen 
gehbrt hat: „Wenn er gar ist, so spendet ihn; wenn er nicht gar 
ist, so haltet ein (?)” 1 erwidert er (d. h. der Pratiprasthatr): „Gar- 
gekocht ist die Opfersubstanz” *, begibt sich mit dem Schoppen 
zum Ahavanlya kin und erlasst, nachdem der von ihm dazu aufge- 
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forderte Agnldhra sein : „Es sei, er soil hOren” gesagt hat, den 
Befehl : ,,Sage den Opfervers zum Dadhigharma” *. 

1 RS. X. 179. 1 (Schluss), vgl. Asv. V. 13. 4, Sahkh. VII. 16. 2. 
3 Nach SBr. 1. c. — Der Hotr sagt RS. X. 179. 3 als Yajya, vgl. Asv. 1. c. 6. 

2. Nachdem der Hotr das Vasat ausgesprochen hat, giesst der 
Pratiprasthatr die Spende aus mit dem Verse: „Den man Indra 
nennt, den man Varuna nennt, den naan Mitra nennt, den man den 
Wahren nennt, er, der der Hotter Gottlichster, der aus Glut Ge- 
borene, diesem Indra opfere icli den Soma, svaha” 1 . Nachdem er 
nach dem zweiten Vasat eine zweite Spende dargebraeht hat mit 
der Formel : ,, Svaha, vat, dem Indra” *, bringt er den Rest zum 
Trunke in das Sadas. 

1 TBr. III. 7. 9. 3 aber am Schluss nach TBr. I. 1. 1. 5. Baudh. 
Bhar., Hir. stimmen ganz mit TBr. Ill iiberein. ! Nur bei Ap. 

3. Diesen geniessen dieselben, welclie beim Trinken nach dem 
Pravargya beteiligt sind \ 

i Vgl. XV. 11. 12. 

4. Der Spruch zum Trinken von dem Dadhigharma ist der Ab- 
schnitt des Aranyaka *. 

1 Aus XV. 18. 17 erhellt, dass TA. IV. 21 gemeint ist. Im Brahmana 
(TBr. III. 7. 9. 4) wird, unmittelbar nach dem unter Sutra 2 gegebenen Mantra, 
derselbe Ahschnitt (TA), aber am Anfang ktirzer und am Schlusse langer, 
gegeben. Hat Ap. diesen Teil des Brahmana nicht gekannt? Sonst hatte er 
nach ihm, nicht nach dem Aranyaka zitiert. Bhar. und Hir. haben wie Ap.; 
Baudh. gibt den Mantra ganz nach TA, aber ohne die Vyahrtis am Anfang. 

5. Eine andere Ansicht ist, dass der Dadhigharma nicht stattflnden 
soli bei einem nicht mit Pravargya verbundenen Somaopfer \ 

1 Dies beruht vielleicht auf !§Br. XIV. 3. 1. 29, wo dieses Opfer im 
Pravargyaritus behandelt wird. 

6. Mit den zwei Versen: ,, Mitra .. . (u. s. w. wie VI. 26. 7)... 
bringen” und: „Voran soil, o Mitra ... (u. s. w. wie VI. 18. 1. e.) . . . 
aus der Feme” 1 beriihren sie nach dem Genusse des Dadhigharma 
ihre Nabelgegend. 

1 TS. III. 4. 11. q, r, die PratTkas aber auch TBr. III. 7. 9. 5. 

7. Erkl&rt ist der Vorgang mit den Savanaopfergaben \ 

1 Sie waren schon „ausgeschuttet” (XIII. 1. 13); jetzt erfolgen die XII. 
20. 12 — 17 beschriebenen Handlungen. — Dass die Havispankti unmittelbar 
nach dem Dadhigharma kommt, lehrt Kaus. br. XV. 1. 

8 . Mit diesem Unterschied, dass hier der Anfang der beiden 
Befehle so ge&ndert wird : „Zu den bei der mittaglichen Pressung 
darzubringenden Opferkuchen fur Indra” k 

1 Vgl. XII. 20. 15. 
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9. Nachdem er dem Hofr die Ida gebracht hat, erlasst er, 
with rend er sich in das Havirdhanazelt hineinbegibt, den Befehl : 
„Sage den Einladungsvers her zum Eingiessen der Becher” b 

1 Der Anfang des Sutra wie.XIL 20. 18, der Schluss wie XII. 21. 13, 
weil beim Mittagsdienste die Zweigotterschoppen fehlen. 

10. Yom Eingiessen ab bis zum Hinsetzen der Nara^amsabecher 
ist der Ritus derselbe b 

1 Also von XII. 21. 14 bis 25, 24 (inkl.). 

11. Nur das Folgende 1 ist anders. 

1 Die Sutra 12 — 16 (inkl.) gegebenen Vorschriften. 

12. Als. zehnten giesst er den Becher xles Accbavaka voli b 

1 Der Acchavaka tritt ja im Morgendienste erst spater auf. Sein Becher 
wird dort als vorletzter (nicht als zehnter) gefiillt, vgl. C. H. § 145 Bern. 3. 

13. 14. Nachdem der Agnldhra, voin Ad h vary u dazu aufgefordert, 
sein: ,,Es sei, er soil horen” gesagt hat, erlasst der Adhvaryu seine 
Befekle, dessen erster hier aber lautet: „Fiir die bei der mittaglichen 
Kelterung von dem dem Indra aneignenden Anteile, fiir Indra vorge- 
tretenen, hellen und gequirlten Soma enthaltenden, susses traufelnden 
Soiuaschoppen gib (o Maitrttvaruna, dem Hotr) den Befehl”. 

J Vgl. XII. 23. 4. Dieser Befehl nur in den Sutras. 

15. Es gibt hier sechs Hotrakas. 

16. Man geht mit dem Becher des Acchavaka vor, bevor man 
mil dem des Agnldhra vorgeht b 

1 So findet z. B. die Aufforderung an ihn in XII. 24. 1 an vorletzter 
Stelle statt. 

17. Dieselben Hotrakas treten im Nachrnittagsdienste 1 auf. 

1 In XIII. 12. 3. 


XIII. 5. 

1. Wenn die Nara&unsabecher hingestellt sind 1 gibt er (d. h. der 
Opferveranstalter) die zum Opferlohn bestimmten Milchktihe : er 
verschenkt Vieles 5 , Unbegrenztes, sieben 3 , einundzwanzig , , sechzig, 
hundert, hundertzwanzig s , tausend 6 , oder seinen ganzen Besitz (an 
Kuhen) '. 

1 Diese genauere Zeitbestimmung konnte vielleicht auf TBr. II. 7. 1. 3 
(Brhaspatisava) beruhen. Vgl. TS. VI. 1. 6.3: „Deshalb (d. h. weil die Tristubh 
von dem von ihr unternommenen Somaraub mit den Daksinas zuruckkehrte) 
werden die Daksinas zur Zeit der Tristubh beim Mittagsdienste (heran)gefflhrt”, 
vgl. Das Jaiminiyabrahmana in Auswahl § 102, Bern. 8. 2 Beruht auf 

Kath. XXVIII. 4: 157. 1 oder MS. IV. 8. 3: 109. 12. 3 Vgl. RS. X. 47. 6. 

1 Vgl. Baudh. XXV. 4: 232. 6. 6 Vgl. Pane. br. XVI. 1. 11. ' 6 Bei 

einem Visvajit, vgl. unten, XXII. 1. 7. — Vgl. ttbrigens zum Ganzen Sutra 5. 
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2. Oder er verschenkt seinen ganzen Besitz an Kiihen, nachdem 
er seinem altesten Sohn den ihn geblibrenden Toil gegeben hat 

1 Vgl. XXII. 1. 8. Die Vorschrift, nur aus Ap. bekannt, entstammt 
wolil .einem Brahmana. 

3. Ein Maultier verschenkt er nur bei einem Opfer, bei welchena 
er tausend Stuck, oder bei einem, bei welchem er seinen ganzen 
Besitz an Ktihen verschenkt \ 

1 Dies beruht auf TS. VII. 1. 1. 3. 

4. Ein Schaf, eine Ziege, eine Kuh, ein Ross, einen Menschen, 
einen Elefanten, ein Kleid, einen Lastkarren, einen Streitwagen, 
einen Reisbrei, einen Rtihrtrank, Bohnen, Sesam, Reis, Gerste, einen 
Esel 1 verschenkt er obendrein als nicht obligatorische Gaben. 

1 Das meiste wird Kath. XXVIII. 5: 159. 4 fgg, und MS. IV. 8.3:110. 
10 fgg. aufgezahlt. Mit dem Menschen ist wahrscheinlich die Tochter gemeint, 
welche man mit den Daksinas zusammen nach Baudh. grhs. I. 1 einem Rtvij 
als Gattin schenken kann, vgl. C. H. § 191, Bern. 6. 

5. Die in Sntra 1 genannten Zahlen beziehen sich auf Kiihe. 

6. Wenn die Daksinaktihe siidlich von der Mahavedi aufgestellt 
sind, begibt sich der Adhvaryu nOrdlich vom Havirdhanazelte n5rd- 
lich um den Dhisniya des Agnldhra herum *, tritt durch die vordere 
Tiiroff ruing in die ostlich orientierte Hiitte (den Pragvam^a) hinein, 
verrichtet hier die Handlungen vom Zusammenrufen der Blutsver- 
wandten des Opferveranstalters ab bis zum Zusammenfassen mit 
dem Stiel des Opferloffels 2 , und bringt dann mit dem Substitutopfer- 
ioffel die auf die Verschenkung der Daksinas beziiglichen Spenden 8 dar. 

1 Beruht auf TS. VI. 3. 1. 6. « Vgl. XI. 16. 12-15. 3 Es ist 

daksinani zu lesen. 

7. Nachdem er ein Stiickchen Gold am kussersten Ende des Ge- 
wandes 1 angekniipft *, und dieses Gold in das im Loffel befindliche 
Schmalz hineingelegt hat 2 , bringt er zwei Spenden* im Garhapatya 
(d. h. im urspriingliehen Ahavanlya) dar mit den zwei Versen: 
„Hinauf . . . . (u. s. w. wie III. 11. 2. 6).... erblickt werde”. ,,Das 
schimmernde Antlitz . . . (u. s. w. wie 1. c. 7)... Bewegungslose” *. 

1 Vgl. XI. 16. 15. 3 Vgl. SBr. IV. 3. 4. 6. * Die dritte Da- 

ksinaspende erfolgt erst spater: XIII. 6. 10. * TS. I. 4. 43. a, b. — Alles 

weitere beruht auf TS. VI. 6. 1. 1. 

8. Nach der Spende hebt er das Gold heraus 1 mit der Formel : 
„Zum Himmel gehe, zur Sonne fliege” 3 . 

1 Nach TS. VI. 6. 1. 2 (Er macht den Opferveranstalter zum Himmel 
gehen, mit Hinblick auf welch en ja die Daksinaspenden verrichtet werden). 
! TS. I. L 43. d. 

9. Beides, das Gold und das Schmalz 1 , in der Hand behaltend ’, 
begibt er sich mit der Formel: „Mit Herrlichkeit begebe ich mich 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) DI. XXIV. B 21 
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zu eurer Herrlichkeit, mit Kraft zu eurer Kraft” * zu den Daksina- 
kiihen hin. 

1 Er hat also einen Rest Schmalz im LSfifel zuriickgelassen. 3 Wohl 
nach SBr. IV. 3. 4. 14 und vgl. Kath. XXVIII. 4: 157. 7, TS. VI. 6: 1. 2. 
Nach Hir. ist hier der Yajamana die handelnde Person. 3 TS. I. 4. 43. e. 

10. Nach der Uberlieferung einiger findet die Verteilung statt, 
nachdem man die Daksinakiihe hiniibergefuhrt hat l . 

1 Nach diesen findet also erst die XIII, 6. 8 — 9 zu beschreibende 
Handlung statt und dann die Verteilung (XIII. 5. 9 und II fgg.). Es scheint, 
dass diese „einigen” die Baudhayanlyas sind. 

11. Mit der Formel: „Es soil eucli der alle Habe besitzende 
Tutha verteilen im hochsten Himmelsgewdlbe” 1 treibt der Opferver- 
anstalter vermittelst seines schwarzen Antilopenfelles die Kiilie nach 
verschiedenen Ric-htungen in vier Teilen auseinander \ Ein Viertel 
teilt er dem Adhvaryu zu. 

1 TS. I. 4. 43. f. 3 So nur noch Bhar. und, mit samirasya, Vaikh. 

12. So .viel er dem Adhvaryu gibt, die Halfte davon gibt er dem 
Pratiprasthiltr, das Driltel davon dem Nestr, das Viertel davon dem 
Unnetr 1 . 

1 Erhalt z. B. der Adhvaryu 12 Stuck, so kommen jedem Folgenden 
6, 4 und 3 Stiick zu. 

13. Dadurcb ist auch der den anderen Opferpriestern zukommende 
Teil erkl&rt *. 

' Nl. Hotr, Maitravaruna, Acchavaka, Gravastut; Udgatr, Prastotr, 
Pratihartr, Subrahmanya; Brahman, Brahmanacchamsin, AgnTdhra, Potr. 

xm. 6. 

1. Einen (xoldschmuck \ ein voiles Gefass *, ein aus Faden von 
alien Farben verfertigtes ’ Polster 8 gibt er zuerst 8 dem Agnldhra \ 

1 Nach TS. VI. 6. 1. 5. 3 Die Hinzufugung wohl unter Einfluss 

von V. 20. 7. 5 Nach Kath. XXVIII. 4: 157. 17. 4 Vgl. MS IV 8 

3: 109. 18. 

2. Dem Pratihartr gibt er zuletzt \ 

4 Nach $Br. IV. 3. 4. 22 oder MS. IV. 8. 3: 110. 17 (weil dieser 
Rudraartig ist; wenn er ihm in der Mitte (Statt am Ende) gabe, so wiirde 
er Rudra mitten in seine Kiihe fiihren). 

3. Dem Brahman gebe er so, dass er die anderen Dak§inas 
nicht zu beneiden braucht \ 

Die Vorschrift entstammt irgend einem unbekannten Brahmana. 

4. Nachdem er die Teile seines Korpers verschenkt hat, kauft er 
je nach dem Stichwort diese Kdrperteile los dutch dasjenige, was 
er zu geben vorhat 

Der Gedanke ist wohl von Ap. selber so formuliert auf Grund 
Jaim. br. II. 54, vgl. Sutra 5—6. 


von 
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5, 6. Dem Hotr schenkt ©r seine Stimme, indem er sag t: >J Hotr, 
die Stimme schenke ich dir; die kaufe ieh dir hierdurch ab.” In 
derselben Weise schenkt er dem Brahman den Geist, dem Adhvaryu 
den Hauch, dem Udgatr das Auge, den Hotrakas das Ohr, den 
Becheradhvaryus die Korpergiieder, den Prasarpakas 1 die Korper- 
haare, dem Sadasya den Rumpf*. 

1 Vgl. Bern. 3 zu XI. 9. 8. 2 Alles nach Jaim. br., wo nur die 

Camasadhvaryus fehlen: „Indem er dem Hotr die Stimme schenkt, schenkt 
er ihm, weil die Stimme Agni ist, den Agni; solange das Feuer nicht vergeht, 
solange nimmt das von ihm Geschenkte nicht ab. Indem er dem Brahman 
den Geist schenkt, schenkt er ihm, da der Geist der Mond ist, den Mond. 
Solange der Mond da ist, solange u. s. w. Indem er dem Adhvaryu den Hauch 
schenkt, schenkt er ihm, da der Hauch der Wind ist, den Wind; solange 
u. s. w. Indem er dem Udgatr das Auge schenkt, schenkt er ihm, da das 
Auge die Sonne ist, die Sonne; solange u. s.w. Indem er den Hotrkas das 
Ohr schenkt, schenkt er ihnen, da das Ohr die Himmelsgegenden ist, die 
Himmelsgegenden ; solange u. s. w. Indem er den Prasarpakas die Korperhaare 
schenkt, schenkt er ihnen, da die Haare die Krauter und Baume sind, die 
Krauter und Baume ; solange u. s. w. Indem er dem Sadasya den Rumpf 
schenkt, schenkt er ihm, da der Rumpf der Luftraum (< akasa ) ist, den Luftraum ; 
so lange u. s. w.” Hir. stimmt noch genauer mit Jaim. br. iiberein, Vaikh. hat 
dasselbe, aber noch gedrangter. Vgl. das Jaim. br. in Auswahl § 124. 

7. Ausser den Daksinakuhen (schenkt er) den Beeheradh vary us, 
den Prasarpakas und dem Sadasya (das unter Sutra 6 Genannte) \ 

1 Bedeutet wohl, dass, wahrend alle anderen beim Zuweisen der 
Daksinakiihe wie unter Sutra 6 angeredet werden, diese hier Aufgezahlten 
nicht an den Kiihen einen Anteil bekommen, sondern ihnen nach der Opfer- 
willigheit (sraddha) des Yajamana Opferlohn gegeben wird. 

8 . Mit Gold an der Hand 1 fiihrt er (nl. der Adhvaryu) die Kiihe 
vor dem Garhapatya 1 und bin ter dem Sadas 1 zwischen Agnldhra- 
zelt* und Sadas \ und lasst sie auf dem sakralen Wege 8 in nord- 
licher Richtung 1 den Opferplatz verlassen. 

1 Nach MS. IV. 8. 3: 109. 13. 2 Nach Kath. XXVIII. 4: 157. 11. 

3 Vgl. XI. 13. 10. 

9. Der Spruch zum Hinuberfuhren lautet: ,,IJier kommt, o Agni, 
deine von Soma in Bewegung gesetzte Gabe. Fuhre sie auf dem 
Pfade des Mitra. Gehet auf dem Wege des gottlichen Rechtes vor- 
warts, ihr (Kiilie), die ihr die schimmernden Daksinus liefert, auf 
dem Wege des Opfers das Woblergeben fubrend ,, l . 

1 TS. I. 4. 43. g-i. 

10. In derselben Weise wie die zwei f ruber dargebrachten De- 
ksinaspenden opfert er % wahrend die Blutsverwandten des Opfer- 
veranstalters sich angefasst halten, Oder auch obne dass sie dies 
tun 5 , die dritte Spende ins Feuer des Agnldhrazeltes 8 mit dem 

B 21* 
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Yerse : „Agni, ftlhre tins ... (a. s. w. wie XI. 17. 4) . . . Huldigung” 4 . 

1 Der Adhvaryu geht nach Hir. den nach Norden gefiihrten Kuhen 
voran und bringt auf diesem Wege die Spende dar. 3 Die Alternative 

ruhrt wohl von Ap. selber her. 3 Nach TS. VI. 6. 1. 1. 4 TS. L 

4. 43. c. 

11. Mit dem Verse: ,,Uber den Waldern hat Varuna... (a. s. w. 
wie X. 27. 10).,. auf den Berg” 1 bringt er mit dem Rest des 
Schmalzes eine zweite Spende dar, wen n ein Lastkarren, ein Streit- 
wagen, ein Kleid oder ein Uberwurf als Extragabe geschenkt wird 
oder wenn er (nl. der Opferveranstal ter) vorhat, dieses zu sehenken 5 . 
Mit dem Verse: „Prajapati, kein anderer als du . . . (u. s. w. wie 
I. 10. 8) . . . verfiigen” 3 eine dritte, wenn ein Mensch oder ein 
Elefant geschenkt wird oder er vorhat diesen zu sehenken \ 

1 TS. I. 2. 8. f. 2 Nach MS. IV. 8. 2: 108. 16 oder. Kath. XXVIII. 
4: 157. 15, 3 TS. I. 8. 14. m. 4 Diese dritte eventuelle Spende 

kann ich nicht in einer alteren Quelle nachweisen. 

12. Mit der Forinel: ,,Mochte ich heute auf einen Brahmanen 
treffen, einen Seller aus Sehergeschleeht, den Sohn eines namhaften 
Vaters, den Enkel eines namhaften Grossvaters, einen, bei welchem 
der Opferlohn rich tig angebracht ist” 1 gibt er (nl. der Opferveran- 
stalter) zuerst 3 einern Brahmanen aus dem Gotra der Atris Gold. 
Oder er gibt es diesem an zweiter oder dritter Stelle. 

1 TS. I, 4. 43. k. * Damit scheint XIII. 6. 1 in Widerspruch zu 

stehen. Der Leidener Prayoga lasst prathamaya dvitlyaya irtiyaya weg. Um 
diesen Widerspruch zu Ibsen, deuten einige die Rangzahlen so, alsob damit 
gemeint ware: 1. ein einfacher Atreya, 2. ein Gavisthira, 3. ein Atithya (vgl. 
XXIV. 8. 11 — 12). Der Atreya kommt im SBr. (IV. 3. 4. 21) und bei Baudh. 
vor. Im &Br. erh&lt er unmittelbar nach dem Agnldhra das Gold, also an 2. 
Stelle, bei Baudh. empfangt er es als erster. Das dem Atreya zu gebende 
Gold: atrihiranya genannt, auch Kath. XXVIII. 4: 158. 9, vgl. MS. IV. 8. 3 
am Ende. In K. und MS. ist der Zusammenhang unersichtlich. 

13. Wenn ein solcher nicht zur Hand ist, so gebe er es irgend 
einem in ununterbrochener Reihe aus Rsigeschlechte gesprossenen 
Brahmanen \ 

1 Beruht auf Kath. XXVIII. 4: 158. 11. 

14. Nachdem der Opferveranstalter die Formeln : „Gehet, von 
uns verschenkt, zu den Gottern, Susses enthaltend ; tret et in den 
Geber ein; gehet ohne uns zuruckzulassen auf dem Pfade der GOtter; 
setzet euch in den Raum der Guten. Dies ist von uns zustande 
gebraebt” 1 uber den auf dem sakralen Wege vorbeigefuhrten Da- 
ksinakuhen geflfistert hat, begibt er sich zum Sadas hin 3 und blickt 
auf dasselbe mit den Formeln: ,,Blicke auf den Himmel, auf den 
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Luftraum, reihe dich den im Sadas Befindlichen an” 8 , wenn er sie 
verteilt, nachdem er sie hinubergefiihrt hat 4 . 

1 TS. I. 4. 43. n— o. * Beruht auf TS. VI. 6. 1. 1. 3 TS. I. 

4. 43. 1, m. * Was ja auch zulassig ist, vgl. XIII. 5. 10. Die Absicht 
ist wenig deutlich. Der letzte Satz wird, nach Rudradatta, von einigen zum 
nachstfolgenden Sutra genommen. 

15. Er schenlte sie den Opferpriestern, w&hrend sie innerhalb 
des Sadas, den Adhvaryus aber, wahrend diese im Havirdhanazelte 
sitzen 

1 Beruht auf SBr. IV. 3. 4. 21 — 22. 

16. Den Opferpriestern bringt er (darauf) seine Huldigung dar. 

17. Uber den ins Sadas Hineingetretenen (nicht als Priester 
auftretendein) 1 wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt : ,,Zu 
welchem Opfer er hinkomint, diesem wolme er im Sadas bei” *. 

1 Sondern, wie z. B. beim Bahispavamana (XII. 17. 10), um Anteil an 
der lauternden Wirkung des Opfers zu bekommen. 3 Quelle unbekannt. 

XIII. 7. 

1. Er gibt den in das Sadas hineingegangenen (Nichtpriesfern), 
die im sudlichen Teile des Sadas sitzen. 

2 — 6. Er gebe nicht einern der sich ausserhalb der Mahavedi 
befmdet, nicht gebe er, wenn er um Opferlohn gebeten wird, nicht 
aus Furcht, nicht einern Kanva und Kaiyapa, nicht einem Nicht- 
brahmanen b 

1 Alles aus Kath. XXVIII. S; 160. 1—2; 4: 158. 3—4 und MS. IV. 8. 
3: 110. 7. Nach Kath. wird einem Kanva und Kasyapa nicht gegeben, „weil 
durch eine solche Daksina der Nebel sich verbreitet". 

7. Nicht soli einem Ungelehrten, sei er auch Brahmane, gegeben 
werden, wohl aber einem Nichtbrahmanen, wenn er Gelehrsamkeit 
besitzt. Das Wissen, welches der besitzt, eignet er sich durch die 
ihm gegebene Daksina an l . 

1 Aus Kath. XXVIII. 4: 158. 4, und 5: 159. 16-17. 

8 . Durch die Daksina, die er einem Gelehrten oder Verwandten 
gibt, welcher nicht Opferpriester ist, aber sich mit ins Sadas begeben 
hat, eignet er sich das Wissen an, welches der besitzt *. 

1 Berulit wohl auf Kath. XXVIII. 5 : 160. 2 — 3. 

9. Durch die Daksina, die er einem Altesten schenkf, eignet er 
sich die Gottheit an, durch welche der zum Vorrang gekommen ist b 

1 Vgl. Kath. 1. c. 160. 3-4. 

10 . Durck die Daksina, die er eiirem Gelehrten von Rsivorfahren 
Stammenden spendet, erreicht er den Himmelsraum 1 . 

1 Vgl. MS. IV. 8. 3; 110. 4-5. ' * 
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11, 12. Die geschenkte Daksina, die von einem nicht begehrt 
wird, gebe er zusammen mit anderer Habe derajenigen, den er hasst : 
wenn er eine zuriickgewiesene Daksina zu seinen Ktihen liesse oder 
zuriicknahme, so wiirde diese Kuh zu einem Schakale werden und 
ibn erdriicken. 

1 Beruht auf MS. IV. 8. 3: 110. 8 und Kath. XXVIII. 4: 159. 1—2. 

13. Die Daksinakuh, die er jemandem schenkf, der keine Daksina 
erhalten sollte, hinter dieser folgen die anderen Kiihe des Gebers, 
ibn verlassend. Wenn er meint: „Ich Iuibe jemandem gegeben, der 
keine Daksina erhalten sollte”, so flustere er die Formel : ,, Nicht 
soli mir dies zum Schaden gereichen ... (u. s. w. wie IV. 10. 4) . . . 
zeigend”, oder er gebe einem beliebigen Brahmanen eine Kuh \ 

1 Beruht, ausser den Schlussworten, auf MS. IV. 2. 8: 29. 12 — 14. 

14. Nachdem der Einladungsvers zu dem flirlndra mit den Maruts 
bestimrnten Schoppen hergesagt worden ist \ darf nicht gegeben 
und entgegengenommen werden. 

1 Dieser Schoppen erfolgt unmittelbar nach dem fur das Geben der 
Daksinas bestimrnten Zeitpunkte. Die Vorschrift beruht auf dem Kath. XXVIII. 
3 : 155. 15 : „Als Indra den Vrtra erschlagen wollte, uberreichte er den 
Gdttern als Gabe die Daksinas. Durch die MarutvatTyaschoppen totete er 
den Vrtra. Darum soil, nachdem der Einladungsvers zu diesem Schoppen 
hergesagt ist, nicht (mehr) "gegeben werden. Denn zu diesem Zeitpunkte 
war Vrtra erschlagen und besiegt. Er soil (dann) aber auch keine Daksinas 
entgegennehmen : er vertreibt die festen Stand habenden Kiihe und wird 
viehlos”; vgl. auch MS. IV. 6. 8: 91. 4 und SBr. IV. 3. 4. 23. 

15. Nach der Darbringung der Netzhaut der Anubandhyakuh 1 
gebe er und nehme er entgegen (wenn er noch nach dem oben 
angegebenen Zeitpunkte Daksinas geben und der andere sie entge- 
gennehmen will) *. 

1 Vgl. XIII. 23. 6 fgg. * Die Quelle dieses Brahmana ist mir 

unbekannt. Hir. hat: yadi dadyad anubandhyavapayam hutayUm dadyad 
udavasSmyayam vestau. 

16. Nachdem die Daksinakiihe (weg)gefiihrt worden sind, wirft 
er (d. h. der Opferveranstalter) das schwarze Antilopenhorn auf den 
Catvala 1 mit den zwei Versen: „Auf dem Kopfe der schnell 
laufenden Gazelle befindet sich eine Arzenei. Sie (nl. die Gazelle) 
hat durch ihr Horn die angeerbte Krankheit nach alien Richtungen 
vertrieben. — Die wilde Gazelle ist mit ihren vier Fiissen hinter dir 
her geschritten. 0 Horn ( visana ), lose (visya) diesen Knoten : was 
im Herzen dieses (Menschen) verflochten ist, wenn sein Geist. ver- 
flochten ist”. 

1 WOrtlich nach TS. VI. 1. 3. 8, vgl. Bern, zu X. 13. 3. 2 Der 

erste Vers mit Korruptelen (auch Bhar. und Hir. haben dieselben Lesarten, 
aber Hir. padbhir) aus AS.; der zweite Vers zum Teil der AS., zumTeilder 
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MS. (II. 2. 2 : 11. 8) mit Korruptelen, entnommen. — Zu vergl. ist auch 
unten, XIII. 18. 7. 

17 . Dann bringt er im Feuer des Agnldhrazeltes fiinf an Vi^va- 
karman gerichtete Schmalzspenden dar 1 mit den Versen: ,,Zum 
Opferherrn sagten die Seher: „durch (deine) Schuld sind die 
Geschopfe (die Leute) Von ihrem Anteil beraubt und in Trauer 
versinkend”. Die beiden stissen Tropfen, die liatte er verfeiilt. 
Vi^vakarman soil uns mit diesen vereinigen. — Furchtbar sind die 
Seher, Huldignng soli ihnen dargebraoht werden in der Yereinigung 
ihres Auges und ihres Geistes. Dem Brhaspati (sei) grosse, aufrich- 
tige, lichtvolle Huldigung (dargebracht). Huldigung dem Yi&vakarman, 
der soli uns belmten. — Wer ineint, dass die Somatrinker keinem 
anderen zugetan sind, den Haucli beaehtend wie den Streit ein 
Kluger, der hat eine Schuld auf sich geladen und ist von ihnen (den 
Sehern ?) gefesselt worden. Den befreie, o Vi^vakarman, zum Heile. — 
Sie, die den Soma trinkend, keine Sch&tze erwerben, sie, die durch 
die Feuer, durch die Dhisniyas erhitzt wurden, dies bier ist die 
fur sie bestimmte Gutrnaclxung der schlechten Gottesverehrung. 
Vi^vakarman soli sie uns zu guter Gottesverehrung machen. — 
Huldigung den Vatern, die uns in ill re Oblmt genommen haben, die 
das Opfer machenden, nach Opfer begierigeii, die guten Gotter. 
Gegen unsern Wunsch haben wir euch keinen Opferlohn gebracht ; 
urn dieser Schuld willen bringt uns nicht ins Ungluck” 

1 Das Brahmana dazu lautet: „Alle diejenigen, die sich im Sadas be- 
finden, haben Recht auf einen Opferlohn; wenn er diesen keine Daksina 
zufiihrte, so wfirde er ihnen (d. h. ihrem bOsen Willen) anheimfallen ; durch 
die Spenden an Visvakarman stimmt er die im Sadas sitzenden gflnstig” 
(TS. III. 2. 8. 3—4). 2 TS. III. 2. 8. c— g. 

XIII. 8. 

1. Der Adhvaryu und der Pratiprasthatr gehen mit den beiden 
fur den mit den Maruts verbundenen India bestimmten Sclioppen 
vor l . 

1 Welche seit XIII. 2. 4 auf dem Khara fertig stehen. 

2. a. Die beiden ‘Befehle dazu lauten: „Fur den mit den Maruts 
verbundenen Indra sage den Opfervers her” 1 und : „Fiir den mit 
den Maruts verbundenen Indra gib (dem Holr) den Befehl (zum 
Hersagen des Opferverses)”. 

1 Vgl. SBr. IX. 3. 4. 23. 

2. b. Die beiden Schoppen werden entweder mit 1 oderohneden 
zweiten Vasatruf -dargebracht *, oder einer von den beiden wird 

mit dem zweiten Vasatruf dargebracht. 

i So Kaus. br. XV. 3. 3 Vgl. XII. 23. 9. — Weiteres nicht zu 

ermitteln. 
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2. c. Nachdem die beiden Adhvaryus die Neigen des Schoppens 
der eine in das Gefass des anderen ansgegossen haben wie bei deri 
fiir die Gdtterpaare bestimmten Schoppen, schopft der Adhvaryu 
vermittelst seines Gefasses, aus welchem nooh nicht genossen wor- 
den ist, den dritten fill* den mit den Maruts verbundenen Indra be- 
8timmten Schoppen \ 

i Vgl. XII. 27. 8. 

2. d. Zum Schopfen und Hinstellen sagt er den Vers und die 
Forrael : „Indra, trinke mit den Maruts verbunden, du, ein Stier, 
den Soma zum Ergbtzen nach Belieben. Giesse dir den Strom der 
Siissigkeit in den Bauch; du bist von jeher der Herrscher des ge- 
kelterten (Soma). — Mit einer Unterlage geschopft bist du ; fur den 
mit den Maruts verbundenen Indra dich. — Dies ist dein Ursprung; 
fiir den mit den Maruts verbundenen Indra dich” l . 

1 TS. I. 4. 19. ' 

2. e. Der PratiprasthH.tr bringt den Rest der gespendeten Marut- 
vatlyaschoppen zum Trunke in das Sadas. Die beiden Adhvaryus 
trinken ihrerseits *. ' 

1 Vgl. XII. 27. 9. 

3. Der Adhvaryu nimmt dieses Gefass des Marutvatlyaschoppens, 
aus welchem man soeben getrunken hat, worauf der Respons erfolgt 
wie zur Rezitation des an Indra und Agni gerichtelen ^astra 1 und 
das Verfahren mit dem Schoppen und den NHrH^amsabechern \ 

1 Es finden also die Handlungen XII. 27. 11 — 28. 3 statt, vgl. XII. 28. 9. 

4. Den fiir Mahendra bestimmten Schoppen schopft er vermittelst 
des Gefasses, welches fur den ,,hellen” Schoppen gedient hat 1 . 
Dazu der Vers und die Formeln: „Gross ist Indra, der mit Macht, 
wie der Regen schenkende Parjanya, durch die Lobgesange des 
Vatsa gewachsen ist. Mit einer Unterlage geschdpft bist du. Fiir 
Mahendra dich. Dies ist dein Ursprung; fiir Mahendra dich”’. 

1 Vgl. XII. 22. 1 fgg. Die Vorschrift nach TS. VI. 5. 5. 3. " 2 TS. 

I. 4. 20. 

5. Er „treibt” das Stotra des Mahendra ,,herbei”. 

0. Nach dessen Beendigung erfolgt der Respons zu dem daran 
sich anschliessenden i^astra des Hotr wie zur Rezitation des Vai- 
$vadeva6astra 1 und das Verfahren mit dem Schoppen und den 
N ara^amsabech ern . 

1 Deutet auf XII. 28. 9 (ohne dass der Adhvaryu dabei das Gefass 
in der Hand halt). 

7. Nach dem Schoppen fiir Mahendra 1 werden die Extraschoppen ’ 
dargebracht. 

1 Zu diesem Zeitpunkte, nach SBr. IV. 5. 4. 8. * Welche XII. 15. 

9—10 geschdpft waren. 
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8 . Den fur Agni bestimmten Sc hop pen nimmt der Pratiprastha.tr, 
den flir Indra der Nestr, den fur Snrya der Unnetr zusammen mit 
dem Ad h vary u 

1 Die drei Adhvaryus nehmen also jeder einen Extraschoppen, der 
Hauptadhvaryu nimmt zur selben Zeit den fiir Mahendra bestimmten, nach 
dessen Darbringung aus den anderen Schoppen libiert wird. — Dass die drei 
Adhvaryus aus den Extraschoppen libieren nur noch bei Hir. (und Man. srs. ?). 

9. Nachdem der Pratiprasthatr aus dem fiir Agni bestimmten 
Extraschoppen gespendet hat mit der Fortnel : „Glutvoller Agni, 
mogest du glutvoll unter den Got tern sein, raache mich glutvoll, 
langlebig und gesund unter den Mensehen. Ich giesse dicli aus zur 
Glut der Dlksa und des Tapas” spricht er iiber der Spende die 
Formel aus: „Glnt erwerbend bist du; die Glut soli mich nicht 
verlassen, mochte ich von der Glut nicht lassen, nicht soli die Glut 
mich verlassen” 1 . Nachdem der Nestr aus dem- ftir Indra bestimmten 
Extraschoppen gespendet hat mit der Formel : „Kraftvoller Indra, 
mdgest du kraftvoll . . ., mache mich kraftvoll . . . Ich giesse dich 
aus zur Kraft des Priester- und Baronenstandes” *, spricht er uber 
der Spende die Formel aus: ,, Kraft erwerbend bist du, die Kraft 
soli ... u. s. w” l . Nachdem der Unnetr aus dem fiir Snrya bestimm- 
ten Extraschoppen gespendet hat mit der Formel : „Glutvoller Snrya, 
mogest du glutvoll unter den Gottern sein, mache mich glutvoll” 
u. s. w., „ich giesse dich aus zum Lichte des Windes und der Ge- 
w&sser” l , spricht er liber der Spende die Formel aus: ,,Sonne- 
erwerbend bist du, moge die Sonne mich nicht verlassen” u. s. w. \ 

1 Alle Spruche TS. III. 3. 1. a— f. 

10 . Nachdem sie daraus libiert haben, geniessen sie im Sadas, 
mit dem Angesichte nach Westen sitzend, jeder den Rest des von 
ihnen dargebrachten Schoppens, der Pratiprasthatr mit der Formel : 
,,In mich soli Agni Einsicht, Nachkommen, Glanz legen” 1 , der 
Nestr mit den Formel: „In mich soli Indra Einsicht, Nachkommen, 
Mut legen” l , der Unnetr mit der Formel: ,,In mich soli Snrya 
Einsicht, Nachkommen, Glut legen” 1 . 

1 TS. III. 3. 1. g. 

11 . Das Ausschbpfen der Ukthyaschoppen aus der einen Ukthya- 
schale 1 findet in derselben Weise wie beim Morgendienste statt*. 

1 Vgl. XIII. 2. 3. ’ 4 Also wie XII. 28. 11. 

12. Nur mit dem Unterschiede, dass er in den Formeln zum 
Schopfen und Hinstellen ’statt: „ftxr Mitra und Varuna dich” jedesmal 
sagt: „fur Indra dich”. 

13. a. Als Schlussrespons zum Mittagsdienste sagt er : „Das 
tsastra ist rezitiert worden” 1 Oder zu jedem lustra *. 

1 TS. III. 2. 9. 1. * Vgl. XII. 29. 11 und XIII. 16. 6. 
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13. b. Wenn der Dienst zu Bnde gefiihrt ist, so bringt er im 
Ahavanrya eine Spende dar mit detn Verse: ,,Die Allgotter, die 
Maruts, Indra, mogen uns nicht in diesera zweiten Dienste ver- 
lassen. Moehten wir langlebig, sagend was ihnen lieb ist, uns des 
Wohlwollens der Gotter freuen” \ 

1 TS. III. 1. 9. c. 

14. In derselben Weise wie beim Morgendienste die Aufforderung 
und das Verlassen des Sadas \ 

1 Also wie XII. 29. 14—16. 

15. Damit ist die Darstellung des Mittagsdienstes zu Ende gefiihrt. 

Der Nachmittagsdienst. 

XIII. 9. 

1. Der Nachmittagsdienst beginnt mit dem fur die Adityas be- 
stimmten Schoppen K 

1 Der Wortlaut nach Ait. br. III. 29, 1. 

2. Nachdem er die beiden Turoffnungen des Havirdhanazeltes 
mit Matten verhtillt hat \ sehopft er diesen Schoppen, wenn sich 
viele Leute innerhalb der Mahavedi befinden \ 

1 Dies beruht auf TS. VI. 5. 6. 4: „Die Adityas sind die Ktihe; er 
sch6pft den Schoppen, nachdem er rings abgeschlossen hat; so sehopft er 
ihn, indem er ihm (dem Opferveranstalter) seine Kiihe zuriickhalt; aber er 
trennt dadurch auch seine Kuhe von Rudra”. 2 Dieses nach Kath. 

XXVIII, 6: 160. 13: „Der Adityaschoppen ist das Vieh ; weil dieser Schoppen 
als die grosste Somaquantitat geschopft wird, deshalb nimmt das Vieh. 
obgleich es gegessen wird, nicht ab. Wenn sich viele Leute innerhalb der 
Vedi befinden, dann schopfe er ihn; so behalt er diese (die hineingekommenen 
Prasarpakas) als Nahrung” (vgl. MS, IV. 6. 9: 92. 19). 

3. Oder er schbpfe ihn, wenn sein Nebenbuhler sich als interes- 
sierter Zuschauer mit hinein begeben hat, w&hrend dieser sich inner- 
halb der Mah&vedi befindet \ 

1 Ebenfalls aus Kath. 1. c. Z. 15 (erweitert): „Die Vedi ist der eigne 
Raum des Opferveranstalters; der Adityaschoppen ist das Vieh; er eignet 
in seinem eignen Raume sich das Vieh seines Nebenbuhlers an”. 

4. Zur Zeit, wo der Adityaschoppen bei einem von seinem Neben- 
buhler unternommenen Opfer geschopft wird, stehe dagegen der 
Opferveranstalter (wenn er seinerseits als Prasarpaka mitgegangen 
ist) ausserhalb der Vedi (des fur seinen Nebenbuhler verrichteten 
Opfers) \ 

3 Nach MS. IV. 6. 9: 92. 19—20 (so behalt dieser ihn nicht als seine 
Nahrung). 

5. Von den Somaresten der Zweigotfcerschoppen, die vermittelst 
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des Adityagefasses in die Adityasclmle hineingeschdpft worden sind l , 
davon schopft er den Soma * mil dem Verse: ..Niemals bist du . . . 
(u. s. w. wie VI. 18. 1 . e.) . . . deine Gabe zu” s . 

1 Vgl. XII. 21. 4 und 7. 1 Nach TS. VI. 5. 6. 3: „Die GiHter 

hatten Rudra vom Opfer ausgeschlossen ; da schritt dieser von hinten auf 
die Adityas zu; diese nahmen ihre Zuflucht zu den fiir die Gotterpaare 
bestimmten Schoppen; sie (nl. die Adityaschoppen) lieferten sie (nl. die 
Adityas) nicht aus ; darum liefert man sogar einen Todeswiirdigen, wenn er 
Asyl genommen hat, nicht aus. Deshalb wird der Adityaschoppen aus d'en 
fiir die Gotterpaare bestimmten Schoppen herausgeschSpft”. 9 TS. 

I. 4. 22. a. 

6. Mil, dem Verse: ,,Niemals bist du achtlos . . . (u. s. w. wie VI. 
18. 11. f.) . . . im Himmel” 1 schopft er die in gekochter Milch zum 
gerinnen zu bringende- saure Milch dazu *. 

1 TS. I. 4. 22. c. * Vgl. XI. 21. 8, Bern. 8. 

7. Nachdem er mit dem Verse: „Das Opfer macht sich auf den 
Weg, um den Gottern Huld zu beweisen; o Adityas, seid erbar- 
mungsvoll. Mochte euer Wohlwollen sich hierher zu uns kehren, 
das am meisten Raum schafft aus der Bedrangnis” 1 wieder Soma 
aus der Schale hineingeschopft hat \ legt er den sogenannten Upam- 
^usavanapressstein darein mit der Formel: „0 Aditya Vivasvan, 
hier ist dein Somatrunk; daran ' berausche dich, dadurch Sclttige 
dich ; mbchten wir, die wir dich s&ttigen, uns s&ttigen” ‘ und rubrt 
vermittelst dieses Presssteines den Soma und die Milch. 

1 TS. I. 4. 22. d. 9 Wobei er einen Rest lasst, vgl. XIII. 10. 12. 

* TS. 1. c. e (erste Halfte). — Zu Sutras 5 — 7 sagt das Brahmana (TS. VI. 5. 
6. 4): „Mit drei Versen schopft er: (das sind) Mutter, Vater und Sohn; 
dadurch wird dies eine Paarung; (das sind) Eihaut, Embryo und Nachgeburt; 
dadurch wird dies eine Paarung. — Der Adityaschoppen ist das Vieh, die 
saure Milch ist Speise; in die Mitte starkt er (den Schoppen) mit saurer 
Milch; so starkt er durch Speise das Vieh in der Mitte (des Korpers). — 
Mit in gekochter Milch zum gerinnen zu bringender: damit sie zum Opfer 
tauglich sei. Daher kommt es, dass die rohe (Kuh) gare Milch liefert. — Der 
Upamsusavanastein ist der Aditya Vivasvan; dieser wartet auf seinen Soma- 
trunk bis zum Nachmittagsdienste. Durch den Spruch : „0 Aditya Vivasvan” 
versieht er Vivasvan mit dem Somatrunk.” Das Verruhren (in TS. nicht ange- 
deutet) nach MS., Kath. oder !§Br. 

8. Fiir einen Opferveranstalter, der Regen begehrt, starkt (d.h. 
vermischt) er mit der Formel : „Ich Starke dich mit dem Regen 
des Himmels” 1 den mit einem Male geschdpften Soma mit der in 
heisser Milch zum gerinnen zu bringenden sauren Milch oder mit 
stisser Milch, und verriihrt das Ganze mit dem Pressstein, den er 
dann in die Hohe hebt \ 

1 TS. I. 4. 22. c (Schluss). 2 Nach TS. VI. 5. 6. 5, aber erweitert 
nach anderer Quelle (das Aufheben). 
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9. Wenn von dem einporgehobenen Pressstein sofort ein Tropfen 
abspritzt, so wird Parjanya regnen lassen, wenn nach langer Zeit, 
dann nicbt *. 

1 Beruht auf TS. VI. 1. c., erweitert nach Kath. XXVIII. 6: 161. 6. 

10. Er stellt den Schoppen vor der Libation nicht erst auf den 
Khara nieder \ 

1 „Denn aus dem Nicht-niedergestellten (zweideutig, da der Ausdruck 
auch besagt: „aus dem nicht schlaffherabhangenden”, d. h. : „ex erecto pene”) 
werden die Jungen geboren”, TS. VI. 1. c. 

11. Wenn er wiinscht, dass die Ktilie des Opferveranstalfers eine 
Fehlgeburt machen, so blicke er auf die Sonne (Aditya), nachdem 
er zuvor den Pressstein herausgehoben hat 

1 Beruht auf MS. IV. 6. 9: 92. 12. 

12. Nachdem er den Schoppen mit Grhsern oder mit der Hand 
bedeckt hat l , steht er auf mit der Formel : „Gott Sarya soli mich 
vor den Gottern schtitzen, Vsyu vor dem Luftraum, Agni der 
Opferer vor dem (bosen) Ange. Uberwaltiger ! Schnaubender ! An- 
treiber ! Allen Freundlicher ! Durch diese Namen mochten wir dich, 
Soma, ehren. Durch diese Namen mochten wir dich. Soma, ehren” \ 

1 Das Bedecken (apidadhati), „um das Vieh zu behtiten”, nach MS., 
Kath. oder SBr. 2 TS. III. 5. 5. a. 

13. Mit den Formeln: ,,Ich habe von oben, ich babe von unten, 
ich habe durch Licht die Finsternis vertrieben. Der Luftraum ist mein 
Vater geworden; ich habe die Sonne an beiden Seiten ersc.haut; 
mdchte ich der erste unter meinesgleichen werden” 1 halt der Opfer- 
veranstalter den Schoppen angefasst und lasst ihn nicht aus der 
Hand fahren, bis aus ihm gespendet ist. 

1 TS. III. 5. 5. b. 

14. Der Adhvaryu bringt den Schoppen zum Ahavanlya bin mit 
dem Verse: ,,Der Weise streckt des Opfers Pfad am Riicken des 
Firmamentes aus, im lichten Raume des Himmels, und diesen Weg 
entlang fiihrst du die Opfergabe und gehst als Bote, von liier 
einsichtsvoll, von dort am meisten erwerbend” l . 

1 TS. 1. c. f. 

35. Mit den GrSsern riihrt er in dem Schoppen mit den Formeln : 
„Vom Ozean her, vom Luftraum her bringe Prajapati den Wasser- 
behalter in Bewegung. Indra soli ihn ins Fliessen bringen, die Maruts 
sollen ihn regnen lassen” l . 

1 TS. 1. c. c. 

xm. 10. 

1. Die beiden Befehle zu diesem Schoppen lauten : ,,Fiir die 

Adityas sage den Einladungsvers her, fixr die lieben, mit lieben 
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Satzungen und lieben Gesetzen, ftir die Herren der grossen Hiirde, 
fur die Aufseher des weiten Luftraums. — Fordere auf fur die 
Adityas, fur die lieben, mit lieben Satzungen und lieben Gesetzen, 
fur die Herren der grossen Hiirde, ftir die Aufseher des weiten 
Luftraums”, oder einfach : ,,Ftir die Adityas sage den Einladungs- 
vers her. — Ftir die Adilyas fordere auf” \ 

1 Beruht auf SBr. IV. 3. 5. 20. 

2. Nachdem er mit dem Verse: ,,Alle Scheite, die dir, Agni, zu 
eigen sind auf der Erde, in der Streu, in der Sonne, die sollen zu 
deiner Schmalzspende hingehen, als Schutz ftir den frommen Opfer- 
veranstalter” 1 die Graser in den Ahavanlya geworfen hat*,spendet 
er aus dem ftir die Adityas bestimmten Schoppen, indem er den 
Blick abwendet 3 . 

1 TS. III. 5. 5. g. * Nach TS. III. 5. 5. 2: „Der Adityaschoppen 

ist das Vieh, Agni ist Rudra, er giesst den Adityaschoppen aus, nachdem er 
Krauter ins Feuer geworfen hat; so trennt er Rudra von seinem Vieh; auch 
gibt er dem Vieh auf Krautern festen Stand”. 3 Nach Kath. XXVIII. 
6: 161. 8. 

3. Mit dem Verse: „Reiss auf... (u. s. w. wie VII. 11. 1) . . . 
los” 1 opfere er ftir einen, der Regen begehrt. 

1 TS. III. 5. 5, d. 

4. Nach der Spende blicke'er nicht darauf 1 . 

1 Nach TS. VI. 5. 6. 5 (er wiirde dann des Gesichts verlustig werden). 

5. Nachdem er das Gefass, aus welchem den Adityas geopfert 
ist, mit einem Rest 1 an seine Slelle zurtickgesetzt hat, erfolgt in der 
Weise des Morgendienstes * die grosse Kelterung, wozu er den vom 
Adabhyaschoppen aufbewahrten Somastengel \ die beiden, die zum 
Lautern des „Ieisen” Schoppens gedient haben 4 and endlicL den 
Stengel, der sich nocli in dem Upsmiugefasse befindet *, zu den 
Trestern hinznfugt. 

1 Vgl. dazu XIII. 10. 12. 3 Vgl. XII. 12. 2 fgg. 3 Vgl. XII. 

8. 4. 4 Vgl. XII. 11. 11. 5 Vgl. XII. 11. 5. — Dies alles hat den 

Zweck, die Kontinuitat des Opfers darzustellen, und auch, zur dritten Kel- 
terung, fur welche kein frischer Soma ( amsu ) gebraucht wird, da die ganze 
Somaquantitat schon verbraucht ist, neben den Trestern noch Amsus zu 
haben, vgl. TS. III. 2. 2. 1. 

6. Sie schlagen hierbei mit den Presssteinen bloss auf die von 
den beiden ersten Kelter ungen iibriggebliebenen Trester. 

7. Den Savanaopfevgaben geht der Quark ab l . 

1 Wie beim Mittagsdienste, vgl. XIII. 1. 12 mit Bern. 2. 

8. Nachdem die Herrin des Hauses im Agnidhrazelte die Mir 1 
gequirlt hat, bringt sie dieselbe durch die hintere Tiiroffnung ins 
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Havirdhanazelt, durch die vordere Tiiroffnung, wenn das Opfer fur 
einen Gata^rl verrichtet wird 2 . 

1 Vgl. XI. 21. 8, Bern. 3. Das Hinzugiessen dieser Milchart gilt als 
Substitut dafiir, dass der Soma bei der dritten Kelterung nur aus den Trestern 
bereitet wird; durch die gequirlte saure Milch wird diese Kelterung gleich- 
krflftig mit den ersten zwei Kelterungen (Ait. br. III. 27. 2, TS. VI. 1.6. 5). — 
Nach &Br. IV. 3. 3. 19 tut dies der Agnldhra, die anderen Brahmanas geben 
fiber diesen Punkt keine nahere Bestimmung. * Vgl. XI. 17. 8. 

9. Durch die vordere Tiiroffnung tritt der Opferveranstalter hinein. 

10. Nachdem man (nl. die Sanger) die Seihe mit den Fransen 
nach Norden gerichtet liber der Offnung des Pntabhrt ausgebreitet 
hat 1 , giesst der Opferveranstalter, mit dem Angesichte nach Westen 
vor demselben stehend zusammen mit der Herrin des Hauses darin 
die A6ir aus, nachdem er die vier Verse geflustert hat; ,,Merket, 
ihr Gotter, dieses Wunder, das schone, dass Mann und Frau durch 
die Asir erreichen ; ein mannliches Kind, ein Sohn wird (ihnen) 
geboren, er erwirbt Gtiter, und das ganze Haus gedeiht unge- 
schadigt. — Es sollen Mann und Frau den schonen Erfolg ihrer 
Asirdtu'bringung' erreichen, es soil unversehrter Reich turn sie, die 
eintrachtig sind, begleiten. Er, der die Milch zusammen mit dem 
(Soma in dem) Kruge ausgegossen hat, soil durch die Gottesver- 
ehrung den Mangel auf dem Wege zuriicklassen. — Schmalznackig 
und fett ist die Gattin dessen, fett und nicht mager sind die Sbhne 
dessen, der mit seiner Gattin, wohlopfernd, dem Indra die A&r 
samt dem (In halt des) Kruges gegeben hat. — Die A&rsoll mir Nahrung 
und gute Nachkommenschaft und Labung verleihen, und Besitz samt 
dem Glanze der Gesundheit, ich, der ich mit Macht die Gefilde 
ersiege, o Indra, und die anderen, die Nebenbuhler mir unterwtirfig 
mache” *. 

1 Nach $Br. IV. 3. 5. 21 (vgl. oben, XII. 29. 9). * TS. ill. 2. 8. 

i— m, die Obersetzung ist in mancher Hinsicht unsicher, auch weil es nicht 
immer mOglich ist, die Bedeutung von asir ,,Segenswunsch” und „Milch zum 
Mischen” zu trennen. Der letzte Vers war schon frfiher, IV. 10. 6, verwendet, 
hier sucht Ap. offenbar in Asir die Bedeutung'; „Segenswunsch”. 

11. Zur Zeit des Schoppens der verschiedenen Schoppen schopft 
der Adhvaryu den Erstlingsschoppen aus vier Gtissen 1 ; 

1 Vgl. XII. 15. 3, XIII. 2. 1 mit Bern. 

12. Den zweiten Guss erh&lt er aus dem in der Agrayanaschale 
eingegossenen Soma, der zeitweilig in eine andere Schale liberge- 
gossen wird; die dritte erhalt er aus der Adityaschale \ den vierten 
aus dem Rest des Adityaschoppens ’. 

1 Vgl. Bern. 2 zu XIII. 9. 7. * Vgl. Bern. 1 zu XIII. 10. 5. — 

Zum Ganzen vgl. SBr. IV. 3. 5. 21. 
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13. Wenn die Somafeier ein Ukthya ist, so schopft er zu diesem 
Zeitpunkt den Ukthyasehoppen \ 

1 Ygl. XIV. 1. 6. — Dass der Ukthyagraha zu diesem Zeitpunkte zu 
schopfen ist, lehrt ausdriicklich das Kath. XXVII. 10: 151. 9. 

14. Zu diesem Zeitpunkte hort dev ununterbrochene Guss auf. 
Dann erfolgen die Handlungen, deren erste durch die Worte : ,,Nach- 
dem er von dem Ekadhanawasser” u.s.w. angedeutet ist, wie beim 
Mittagsdienste 

1 Also XIII. 2. 6. fgg. (In 7 und 9 ist natfirlich arbhavam pavamanam 
sarpanti fur madh. pavamanam sarpanti und arbhavena pavamanena stuvate 
fur madhy. pav. stuvate zu substituieren. 

XIII. II. 

1. a. Beim Hineingehen in das Sadas wird die Formel 1 so ab- 
geandert: ,,Der Weg ist der der Jagatl, die Gottheit sind die Adityas ; 
moehte ich auf siciierem, stracks zum Ziele ftihrendem Wege die 
Adityas erreichen”. 

1 Vgl. XII. 17. 4, XIII. 2. 8. 

1. b. Vor dem Arbhavalob fltistert der Opferveranstalter die For- 
mel: „Mache him fur Ayus, fur sie gib Milch, fur s i e fliesse, damit 
ich sie erhalte” \ 

1 Vgl. XII. 17. 11, XIII. 3. 1. a. - MS. IV. 2. 4: 26. 9. 

1. c. und er sagt die Fiinf- 1 oder Siebenhotrformel laut her, 
und die Formel: „Fur die lange Dauer mache him, fiir sie gib 
Milch, fur sie fliesse, damit ich sie erhalte 5 ’’, und wahrend das 
Lob gesungen wird fliistert er die Fiinf- oder Siebenhotrformel, 

1 Nach TBr II. 2. 8. 3. 1 Diese Formel (vgl. XIII. 3. 1. b.) nur 

bei Ap. 

1. d. und wahrend der mittlere Vers gesungen wird, die dritte 
sogenannte ,,Ersteigung” \ 

1 Nl. TS. III. 2. 1. 1, vgl. Bern, zu XII. 2. 16. 

1. e. Nach Beendigung des Lobes erlasst der Adhvaryu die Befehle : 
,,Agnldh, fiihre die Feuer aus, streue die Streu, schraiicke die 
Opferkuchen. Pratiprasthatr, berede dich mit dem Schlachter fiber 
das Opfertier” l . 

1 Vgl. XII. 17. 19, XIII. 3. 1. d. Der Schluss ebenso bei Baudh., 
Bhar., Hir. und Man. srs. 

2. Die zu diesem Zeitpunkte vom Agnldhra vermittelst brennender 
Grasbiischel 1 zu den Dhisniyaherden ausgefiihrten Feuer begiesst 
der Adhvaryu (noch) nicht. Das Begiessen findet (erst) spater 5 statt. 

> Vgl. XII. 18. 2. ! Vgl. XIII. 14. 5. Dass dies erst spater, nach 

dem Saumya caru geschieht, beruht wohl auf SBr. IV. 4. 2. 7. 

3. Er unternimmt jetzt vom Ritual des Tieropfers die Handlungen, 
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deren erste die Prage ist : ,,Ist die Opfergabe gar ?” und deren 
letzte das Verfahren mit der Ida ist \ 

1 Es linden also die VII. 23. 3. b — 26. 7 beschriebenen Handlungen 
statt. — Hier wird das Opfer des fflr Agni bestimmten Ziegenbockes (des 
Savamyapasu) fortgesetzt, im Anschluss an XIII. 1, 12. 

4. Er bringt die in die SamavattadhanI gelegten Opferstiicke 1 
sudlich oder nordlich vora Havirdhanazelt herum. 

i Vgl. VII. 24. 8, 10. 

5. Wenn die Ida des Tieropfers verzehrt ist, wird das Ritual der 
Savanaopfergaben verrichtet und die dann folgenden Handlungen 
bis zum Hinstellen der Narnsaiiisabecher 1 . 

1 Vgl. XIII. 4. 7 (XII. 3. 18 fgg.). 

6. Hier aber gilt der Untersehied, dass der Anfang der beiden 
Betehle so ge&ndert wird : „Zu den bei der dritten Kelterung darzu- 
bringenden Opferkuchen tur Indra” l . 

1 Vgl. XIII. 4. 8 (XII. 20. 15). 

XIII. 12. 

1. Wenn der Augenblick da ist, mit den eingefiillten Bechern 
vorzugehen, nimmt der Adhvaryu den Becher des Hotr l , die Becher- 
adhvaryus nehmen die anderen Becher. 

1 Weil die Sukra- und Manthinschoppen in dem Nachmittagsdienste 
fehlen. Bei dem Morgen- und Mittagsdienst hat ja der Adhvaryu aus dem 
8ukraschoppen zu spenden. 

2. Nachdem der Agnldhra, vom Adhvaryu dazu aufgefordert, sein: 
,,Es sei, er soli hbren” gesagt hat, erlasst der Adhvaryu den Befehl; 
der Anfang des Befehles lautet hier: ,,Fur die bei der dritten Kel- 
terung fiir Indra vorgetreteuen Sotnaschoppen, an denen Rbhu, 
Vibhu, Prabhu, Vaja, Savitr, Brhaspati und die Allgotter teilhaben, 
die scharfen, A£ir enthaltenden” 1 . 

1 Der Sampraisa des Adhvaryu beruht wohl auf dem Praisa des 
Maitravaruna (RV. Khila V. 7. 4.1, ed. Scheftelowitz, S. 146). 

3. Dann spendet er aus den Bechern : 

4. nachdem der Vasatruf gemacht ist, spendet er (und zusammen 
mit ihm spenden die Becheradhvaryus ans ihrem Becher) mit der 
Formel : „Dem fliegenden Falken, svaha” l , und nach dem zweiten 
Vasat mit der Formel: ,,Vat, dem Selbstgepriesenen Huldigung, 
svaha” *. 

1 TS. III. 2. 8. a. 

5. Nach der Spende (und nachdem die Becher wiedei 1 eingefullt 
sind) bringt er den Uberrest zum Trunke in das Sadas. 
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6. In derselben Weise verf&hrt er.mit den folgenden Bechern \ 

1 Des Maitravaruna, Brahmanacchamsin, Potr, Nestr, Acchavaka, AgnTdhra. 

7. Mit dem Unterschiede, dass er jedesmal nach deni Vasatruf 
mit dem ersten, nach jedem zweiten Vasat mit dem folgenden 
Spruch spendet l . 

1 Also fur den Maitravaruna mit : „ vistambhaya dharmane svaha 9 und 
„vat svayamabhigurtaya namah fiir den Rrahmanacchamsin mit : »paridhaye 
j anaprathanaya svaha * und „vaf sv. namah”; fiir den Potr mit : „urje hotra - 
nanz svaha und „vat sv. namah” ; fiir den Nestr mit : „payase hotranam 
svaha und „vat sv. namah”; fur den Acchavaka mit : „prajapataye manave 
svaha und „vat sv. namah”; fiir den AgnTdhra mit : „rtam rtapah suvarvat 
svaha ” und : „vat svayamabhigurtaya namah” (TS. III. 2. 8. a.). 

8. Wenn aus alien Rechern gespendet ist, fluster! er (nl. der 
Adhvaryu) die Formel: ,,Es sollen die Hotras aich s&ttigen an dem 
Siissen, an dem Sckmalze” l . 

1 TS. III. l. c. b. 

9. Nachdem die N&ra6amsabecher hingestellt sind, legen die 
Camasins jeder in der N&he seines eignen Becliers je drei (fiir ihre 
eignen nachsten Vorfahren bestimmte) Stuck chen des Savanaopfer- 
kuchens bin 1 , wozu jeder fltistert : „Dies dir, Yater Soundso, und 
denen, die bei dir sind; dies dir, Grossvater Soundso, und denen, 
die bei dir sind; dies dir, Urgrossvater Soundso, und denen, die 
bei dir sind. — Hier, ihr Vater, geniesset jeder von eurem Anteil”*. 

1 Die Handlung, zum Teil in dem Spruche der TS. impliziert, beruht 
weiter auf Kaus. br. XVI. I am Ende: aupasanams trtiyasavana upasyanti. 

* TS. III. 2. 5. q, r. 

10. Dann fitistern sie die Huldigungserweisungen : „Huldigung 
eurem Safte, o V&ter. Huldigung eurem Ungestiim, o Vater. Huh 
digung eurem Leben, o Vater. Huldigung eurer Svadha, o Vater. 
Huldigung eurem Zorne, o Vater. Huldigung eurem schrecklichen 
Wesen, o V^ter. Vater, Huldigung sei euch dargebrachf. Ihr, die 
ihr in jenem Raume seid, die sollen bei eueh, die in diesem Raume, 
die sollen bei mir bleiben. Mbget ihr die Vorzuglichsten unter 
denen sein, die ihr in jenem Raume seid, moge ich der Vorzug- 
lichste unter denen sein, die in diesem Raume sind” b 

1 TS. 1. c. s— u. 

11. Der Opferveranstalter sagt die Sechshotrformel laut her l . 

1 Nach TBr. II. 2. 8. 3 (pitryajhe). 

12. Mit dem an Prajapati gerichteten Verse : „PrajEpati, kein 
anderer als du . . . (u. s. w. wie I. JO. 8.)... verfugen” 1 begeben sie 
sich jeder nach seinem eignen Orte zuriick. 

1 TS. III. 2. 5. v. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks DL XXIV. B22 
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XIII. 13. 

1. Nachdem der Adhvaryu mit dem Verse: ,,Herrliche Wohlfahrt. . . 
(u. s. w. wie VI. 23. 1) . . . erlangen” 1 den ftir Savitr bestimmten 
Schoppen verinittelst des Antaryamagefasses * aus dem Erstlings- 
schoppen * geschopft bat, stellt er ihn nicht erst auf den Kbarahin. 

1 TS. I. 4. 23. 1 Nach TS. VI. 5. 7. 1 (Weil der Erstlingsschoppen 

Prajapati ist; dieser Schoppen ist also eine Erzeugung von Jungen). — vgl. 
XIII. 14. 7 und 17. 2. 

2. Die Befehle zu dessen Darbringung lauten: „Ftir Grott Savitr 
sage den Einladungsvers her. — Fiir Gott Savitr fordere auf”. 

3. Der Hotp raacht nicht das zweite Vasat l . 

1 Nach TS. VI. 1. c. (weil er dadurch Rudra an seine Jungen heran- 
lassen wurde). 

4. Vermittelst desselben Gef&sses \ in welchem er einen Rest 
gelassen bat’, sehopft er aus dem Pntabbpt ’ den fur die Vi^vedevas 
bestimmten Schoppen. 

1 Nach TS. VI. 5. 7. 2. 3 Beruht auf TS. 1. c. 3 : „Er schOpft den 

Soma zu dem Soma”, deutlicher MS. IV. 7. 1 : 94. 5. 3 Die Tatsache 

nach TS. 1. c. 2, der Wortlaut nach SBr. IV. 4. 1. 12. — Vgl. die Formel 
XII. 16. 11 am Ende. 

5. Die Pormeln zum Schopfen und Hinstellen lauten: „Mit einer 
Dnterlage geschopft bist du, guten Scbutz, guten Bestand gewahrend 
bist du. Dem grossen Stiere Huldigung. — Dies ist dein Ursprung ; 
fur die Vi^vedevas dich” *. 

1 TS. I. 4. 26. 

6. Ein mit diesem Schoppen korrespondierendes Lob gibt es nicht 1 . 

1 Vgl. MS. IV. 7. 1: 94. 10: „Mit Bezug fur ein Sastra .(Uktha), nicht 

fflr ein Stotra wird dieser Schoppen geschOpft”. 

7. Zum Vai^vadeva^astra macht er den Respons (in derfolgenden 
Weise). 

8. Sobald er den Hotr den ersten Vers des Vai^vadevaliedes 1 : 
„Mit Gottesverehrung sind die beiden, am Rta sich freuenden : der 
Himmel und die Erde zu loben” hat hersagen horen, lasst er den 
beiderseitig das Wort moda enthaltenden Respons horen, und zwar 
nach jedem Halbverse : „mada inodd iva”, bei der Pause und am 
Ende eines Verses: moda moda iva’” t . 

1 RS. I. 159. 1. * Vielleicht ist SBr. Kanva V. 3. 3. 8 zu vergl.: 

dyavaprthivye madvat pratigrnati (vgl. SBE. XXVI, S. 330, Bern. 3). 

9. Oder den einerseitig das Wort moda enthaltenden : madd moda, 
iva , otha moda iva” \ 

1 Vielleicht zu vergl. &Br. IV. 3. 2. 13. 
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10. Nach der Uberlieferung einiger 1 wird dieser Respons getrennt: 
mada moda iva” zum ersten Hal b verse ; othd moda iva” bei der 
Pause und am Ende eines Verses; ,,moda moda iva” beim zweiten 
H alb verse. 

1 Wer die „einigen” sind, habe ich nicht feststellen konnen. Auch 
der Hergang ist nicht vollkommen deutlich. 

11. Dieser Modus des Responses gilt nur bis zum eingeschobenen 
Anruf 1 . 

1 Vgl. XII. 27. 17. 

12. Sobald er den Hotr in seinem Vai£vadeva£astra den Schluss 
des an Vayu gerichteten Verses: ,,Mit den Zugtieren, o Vayu, 
spanne sie bier aus” 1 hat hersagen horen, werden die Gefasse, aus 
welchen die Schoppen fiir die Gotterpaare dargebracht sind, vom 
Pratiprasthstr mit der Formel: „Vayu soil euch abspannen” *, 
„abgespannt” 3 ; dann bringt er sie durch die hintere Turoffnung 
aus dem Havirdbanazelte hinaus, wascht sie im Marjallyazelte aus, 
bringt sie durch die vordere Turoffnung zuriick, und stellt sie an 
ibren Ort auf dem Khara. 

• 1 Asv. V. 18. 5 (vgl. C. H. § 235, S. 355, Z. 3). 1 Nur so Ap„ 

die anderen verwenden eine andere (Hir.) oder gar keine (Bhar.) Formel. 
3 D. h. sie werden von ihrer Stelle weggenommen. Vgl. XII. 25. 7 und auch 
MS. IV. 6. 2 : 79. 4 („wahrend der an Vayu gerichtete Vers rezitiert wird, 
spannt er die Gefasse ab”), Kath. XXVII. 5: 144. 19, &Br. IV. 4. 1.15, Kaus. 
br. XVI. 3. Die Zweigotterschoppen sind ja die Hauche, darum werden sie 
erst jetzt, bei diesem an den Wind gerichteten Verse endgultig ausser 
Gebrauch gestellt. 

13. Das Verfahren mit den Schoppen und den NarS^amsabechern 
wie beim Vai^ v ade v asch op pen l . 

1 Vgl. XII. 28. 9- 10. 

14. Jetzt lasst er das Ritual des fiir Soma bestimmten Carus sich 
abwickeln. 

15. Das rituelle Verfahren mit einem Caru ist erklart *. 

1 Durch VIII. 9. 13 fgg. 

16. Nachdem er ihn gekocht hat, geht er mit dem fur Soma 
bestimmten Caru vor, indem er das Oberkleid (oder die Opfersehnur) 
iiber der linken Schulter tragt. 

17. Mit der Hand schneidet er die erste Schnitte, mit dem Rtihr- 
stab die zweite \ oder umgekehrt, in die Juhu ab. 

1 Dazu die nicht ganz deutliche Stelle aus Kath. (XXIX. 2 : 169. 6) : 
„Er schneidet einmal ab, denn das einmal Abgeschnittene gehOrt den 
Vatern; indem er mit dem Rtihrstab zum zweiten Male abschneidet, ist eben 
dadurch einmal abgeschnitten”. Auch das SBr. IV. 4, 2. 5 verordnet zwei 
Schnitten. 


B 22* 
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18. Nachdem er die Schnitten aus der Siidseite des Caru gemacht 
und mit Schmalz begossen hat, schreitet er zum Ahavanlya hintiber 
and, stidlich von demselben stehend \ erlasst er *, nachdem auf 
seine Aufforderung der Agnldhra sein: „Es sei, er soli horen” 
gesagt hat, den Befehl: „Sage den Opfervers fur den fur Soma 
bestimmten Caru” *. 

1 Nach MS. IV. 7. 3 : 94. 18. 1 Wohl nach SBr. 1. c. 

19. Nach dem Vasatrufe giesst er den Inhalt der Juhn in dem 
siidlichen Teile 1 des Feuers aus. 

1 Nach TS. VI. 6. 7. 1 (Weil die siidliche Region die der Vater ist). 

20. Beiderseitig 1 von (d. h. vor und nach) dem Opfer aus dem 
Caru oder (nur) von einer Seite desselben * (d. h. vor oder 'nach 
demselben) bringt er eine^Schmalzspende (bzw. zwei Schmalzspenden) 
leise 3 dar 4 . 

1 So Kath. (XXIX. 2 : 169. 3, 170. 4), 8Br. IV. 4. 2. 4—6 (hier wird 
die Wahl gelassen). * So ist offenbar die Ansicht der Taittirlyas (TS. 
VI. 6. 7. 3) und der Manavas (MS. 1. c. Z. 19), die die Schmalzspende nur 
einmal erwahnen. 3 So TS. 1. c. und in anderen Quellen. 4 pariya- 
jati ist ein dem Ritual des Hotr entlehnter Ausdruck. 

21. Nachdem der Agnldhra, dazu vom Adhvaryu aufgefordert, 
sein: „Es sei, er soil hOren” gesagt hat, erlasst der Adhvaryu den 
Befehl zu der Schmalzspende: „Zur Schmalzspende sage den Opfer- 
vers her” *. 

1 Nach SBr. oder Kaus. br. 

22. Nachdem er auf den Vasatruf gespendet. hat, schreitet er 
zuriiek (zum Havirdhana) und fullt die Schale, in welcher sich der 
Caru befmdet, mit Schmalz an. 

XIII. 14. 

1. Diesen Caru bringt er den Sangern l * 

1 Nach TS. VI. 6. 7. 1. 

2. Auf diesen blicken die Sanger hin 1 mit der Formel: „Ganz 
und gar (gehort) dir dieses, was dir hier (d. h. auf der Erde, zu 
eigen ist)” *. 

1 Dass die Sanger darauf hinblicken, beruht auf TS. VI. 6. 7. 2 (der 
Somacaru ist ein Reinigungsmittel, sie reinigen sichselber dadurch), die 
Vorschrift findet sich auch in den Brahmanas des Samaveda, besonders im 
Jaim. br. s Die Formel aus MS. IV. 7. 2: 75. 4. 

3. Wer sein eigenes Spiegelbild in der flussigen Butter nicht 
erblickt, soil noch rnehr geschmolzene Butter hinzugiessen und dann 
darauf hinblicken 1 . 

1 Alles nach TS. 1. c. 

4. Wessen Geisst schon hingegangen ist, der blicke darauf hin 
mit dem Verse; „Wenn mein Geist hingegangen oder wenn er nicht 
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hingegangen ist, durch Konig Soma belialten wir ihn in uns” \ 

1 Alles nach derselben Quelle. 

5. Die zu diesem Zeitpunkte wiederum 1 vermittelst brennender 
Grasbiischel zu den Dhisniyaherden vom Agnldhra ausgeflihi'ten 
Feuer begiesst der Adhvaryu mit Schmalz, das er zu acht Malen 2 
in die Juhn gesehopft hat. 

1 Vgl. XIII. 11. 2 mit Bern. 1 und 2. 2 Nach dem &Br . caturgrhi- 

tena. Wie Ap. so auch das Man. srs.; Baudh., Bhar. und Hir.: navagrhitena. 

6. Wenn der Agnldhra zum Adhvaryu sagt: „Beschmalze mir 
wiederum das Agmdhrlyafeuer”, so schOpft er n e n n mal Schmalz 
und begiesst mit Schmalz das Agmdhrlyafeuer zu Anfang und zu 
E'nde \ Die Dhisniyafeuer lasst er nicht erlGsehen * und den Rest 
des Schmalzes bewahrt er \ 

1 Dies beruht offenbar auf der in &Br. IV. 4. 2. 8 missbilligten Praxis. 
Mir ist nur Baudh. bekannt, der es so macht. Die Vorschrift konnte also 
auch auf diese Quelle zuriickgehen. 2 Vgl. XIII. 15. 4. s Vgl. 

XIII. 14. 8. 

7. Den fur den mit den Gotterfrauen verbundenen Agni be- 
stiminten Schoppen schopft er vermittelst des Gef&sses des ,,leisen” 
Schoppens 1 aus dem Brstlingsschoppen 1 mit den Formeln : „Mit 
einer Dnterlage gesehopft bist du. Von dir, o Soma, der du von 
Brhaspati gekeitert bist, dem Kraftigen, schopfe ich den fur den 
mit den Gotterfrauen verbundenen Agni bestimmten Schoppen” *. 
Der Schoppen wird nicht auf den Khara gestellt s . 

1 Nach TS. VI. 5. 8. 1: „Der leise Schoppen ist der Hauch; indem 
sowohl der erste als auch der letzte Schoppen vermittelst des Gefasses des 
leisen Schoppens gesehopft wird, gehen sie beim Beginn und beim Abschluss 
hinter dem Hauche her”. Dass aus dem Erstlingsschoppen geschOpft wird, 
hat die Fortsetzung des Geschlechtes zum Zweck. Ferner vgl. XIII. 13. 1, 
XIII. 17. 2. * TS. I. 4. 27. a. 3 Nach TS. VI. 1. c. 5. 

8 . Nachdem er den Schoppen mit dem vom Begiessen der Dhis- 
niyafeuer ubriggebliebenen Schmalze 1 gestarkt (d. h. vermischt) hat, 
erlasst er, nachdem der Agnldhra auf seine Aufforderung seiri : „Es 
sei, er soil horen” gesagt hat, den Befehl: „Agnldh, sage den 
Opfervers fur den mit den Gotterfrauen verbundenen Agni bestimm- 
ten Schoppen her” \ Er (der Adhvaryu) spendet nach dem Vasatruf 
aus dem Schoppen mit der Formel: ,,0 du mit den Frauen verbun- 
dener Agni, trinke zusatnmen mit Gott Tvastr den Soma, svaha” ’. 

1 Vgl. XIII. 14. 6 am Ende. In TS. VI. 5. 8. 3 und MS. IV. 7. 4 heisst 
es nur kurz: „mit Schmalz”. Kath. XXVIII. 8: 162. 19 deutlicher: „mit den 
Neigen” ( sampaia ); noch deutlicher spricht sich §Br. IV. 4. 2. 13 aus (vgl. 7). 
* Der Befehl nach f$Br. 1. c. 15. Dass der Agnldhra die Yajya hersagt, wird 
nicht in der TS., sondern in den drei anderen Brahmanas gelehrt. s TS. 
I. 4. 27. b. 
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9, 10, Er (nl. der Agnldhra) macht nicht das zweite Vasat 1 
(and in diesem Falle die zweite Spende fort), oder er macht 
es leise \ 

1 Nach T.S. VI. 5. 8. 5 : „Wenn er das zweite Vasat machte, so wiirde 
er Rudra an seine Jungen heranlassen; wenn er es nicht machte, so wiirde 
der Agnldhra nicht-beschwichtigten Soma trinken. Er macht das zweite Vasat 
leise” u. s. w. 

11. Darauf betiehlt der Adhvaryu : „Agnldh, setze dich in den 
Schoss des Nestr. Nestr, fiihre die Herrin des Hauses herbei 
Unnetr, giesse die Becher nach dem des Hotr ein ; lasse aber im 
Becher des Hotr Raum fur den Dhruvaschoppen ; lasse die Herrin 
des Hauses mit dem Udgatr Blicke wechselh; giesse das Wasser in 
der N&he aus”. 

1 Soweit der Befehl im Brahmana der Taittirlyas (TS. VI. 5. 8. 5 — 6); 
das Weitere findet sich teils im $Br. (IV. 4. 2. 17), teils nur bei Ap. (wohl 
aus den Tatsachen erschlossen). 

12. Sie machen es, wie befohlen ist. 

13. Der Agnldhra begibt sich zwischen den Nestr und sein 
Dhisniya (setzt sich zwischen Nestr and Dhisniya nieder l , und) 
geniesst den Soinarest aus dem fur den mit den Gotterfrauen ver- 
bundenen Agni dargebrachten Schoppen, 

1 Nach dem Befehl sollte er sich in den Schoss des Nestr setzen, vgl. 
aber XIII. IS. 1. 

14. Er andert den Trinkspruch so ab, dass er statt: „der du 
von Indra getrunken bisfc ,Jf sagt : „der du von Agni getrunken bist” \ 

1 Vgl. XII. 24. 7. 


XIII. 15. 

1. Er sitze nicht in seinem Schosse; wenn er in seinem Schosse 
sasse, so wiirde er impotent werden \ 

1 Das Ganze aus Kath. XXVIII 8 : 163. 6 entlehnt. Dadurch kollidiert 
Ap. mit seinem eignen Brahmana (vgl. XIII. 14. 11 — 12). Rudradatta erklart 
diese Vorschrift als fakultativ in Vergleichung mit der oben gegebenen, weil 
auch Hir. sagt: .,Nachdem er sich zwischen „den Nestr und dessen Dhisniya 
begeben hat, geniesst er den Soma, oder im Schosse des Nestr sitzend”. In 
Bhar. fehlt die Bestimmung, nicht im Schosse zu sitzen. Da Baudh. keine 
weitere Vorschrift gibt, halt er sich an den Befehl. In MS. fehlt alles hierauf 
Beziigliche. Man. srs. II. 5. 2. 16 lasst den Agnldhra sich erst in den Schoss 
des Nestr setzen, dann aber den Soma hinter dessen Dhisniya geniessen. 
Vaikh. hat wie Ap. Nur im $Br. setzt sich der Agnldhra in den Schoss. 

2. Die Becher, den des Hotr zuerst, vollgiessend, giesst er (der 
Unnetr) in dieselben den ganzen Soma aus, wqrauf er die beiden 
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F&sser (Putabhrt und Dronafass) mit den Fransen abwischt und 
mit der Offnung nach unten stellt \ 

1 Vgl. XII. 29. 9. 

3. Br „treibt” das TajnStjajnljalob ,,herbei” \ 

1 Zum Naheren vgl. G. H. § 241. b, c. 

4. Man setzt die Feuer auf den Dhisniyas in Flammen l . 

1 Die auch von Bhar., Hir. und Vaikh. gegebene Vorschrift (vgl. XIII. 14. 
7 am Ende) beruht auf MS. III. 8. 10: 110. 13: „Das Agnistomalob ist das 
Jahr; dessen Gestalten sind die Dhisnyas. Diese Gestalten von ihm ermutigt 
man samtlich, indem man sie in Flammen setzt, und dann singt man das 
Agnistomalob”. 

5. Sie 1 halten das Yajnayajnlyalob, indem sie das Obergewand 
so herauf ziehen, dass es die Ohren entweder bedeckt oder noch 
freilasst. 

1 Diese Vorschrift bezieht sich nicht bloss auf die Sanger, sondern 
auch auf die in Sutra 6 erwahnten Personen. Sie beruht auf Pane. br. VIII. 
7. 6 — 7: „Indem der Adhvaryu das Stotra des Yajnayajnlya herbeitreibt, 
iibergibt er die im Sadas Sitzenden dem Agni Vaisvanara (das Lob ist ja 
der Agnistoma). Man soil es absingen, indem man sich mit dem Ober- 
gewande bedeckt halt: damit Agni sie nicht verbrenne. Die Vater nun, die 
bei diesem Stotra die Ihrigen zu erkennen wiinschen, erkennen den mit dem 
Obergewande Bedeckten nicht; man soil sich bloss bis zu den Ohren 
bedecken; da ist man bedeckt; aber auch nicht bedeckt; die Vater erkennen 
die Ihrigen und Agni schadet (den im Sadas Sitzenden) nicht”. Das Jaim. 
br. I. 174 zieht das Unbedecktsein (apravrta) vor, weil der Bedeckte den Vatern 
geweiht ( pitrdevatyo ) sein wiirde. Im Kath. (XXVI. 1: 121. 13) heisstes: „In 
dem Agnistomalobe wird Agni Vaisvanara zugelassen; er kOnnte, wenn nicht 
beschwichtigt, den Opferveranstalter und die im Sadas befindlichen (Personen) 
versengen. Der Opferveranstalter bedecke sich (das Haupt), damit er nicht 
versengt werde. Beim Nachmittagsdienste (1. tftiyasavane) werden die Segens- 
wiinsche des Opfers ausgesprochen (auf was bezieht sich dies ?); wenn er sich 
(das Haupt) bedeckte, so wiirde er sich von diesen trennen. In bezug auf den 
Nabel (d. h. die Verwandtschaft) kennen sich die Vater (mit den Ihrigen) aus: 
er mache den Nabel frei, bedecke sich (aber) auch die Ohren; so trennt er 
sich nicht von den Segenswiinschen und die Vater kennen ihn” (1 Jananty enam). 

6. Alle diejenigen, die sich ins Sadas hinbegeben haben, sollen 
ins Agnistomalob einstimmen \ 

1 D. h. dessen Sang, wie oben, XII. 17. 11, begleiten. Die Vorschrift 
nach Kath. XXVI. 1 : 121. 9. 

7. Der Opferveranstalter sagt die Siebenhotrformel 1 laut her 3 . 

1 TA. III. 5. a Nach TBr. II. 2. 8. 3. 

8 . Mit dem Verse: ,,Im Anblick von dir, der da alles bist, der 
du. alles enthaltst, o Agni, der du manneskraftig bist, mdchte ich 
mit den lieblichen (Weibern) alien Samen empfangen J1 1 lftsst er 
(nl. der Ne§tr) beim Hhnvnh des Udgatr 3 die Herrin des Hauses 
mit dem Udgatr Blicke weehseln 3 , und zwar bei jedem Himxv if 
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bis zum dritfcen Stotraverse 4 , und mit der Formel: ,,Das Opfer ist 
zu den Gottern hingegangen, die GOttinnen haben den Gottern das 
Opfer iibrig gelassen; erreichet in diesem Opferveranstalter, der die 
von Svaha begleiteten, im Ozean beflndlichen Segenswunsche keltert, 
den Gandbarva, im Flage des Windes die erbetenen Ergiessungen” 6 . 

1 TS. III. 5. 6. i. Der Vers passt (da veto dhatte gewohnlich ,, Samen 
empfangen” bedeutet) eher in den Mund der PatnT. 3 Nabh Pane. br. 
VIII. 7. 13 (vgl. C. H. § 241, d); vgl. auch oben, V. 25. 11. * Nach 

TS. VI. 5. 8. 6 : der Udgatr ist Prajapati (anderswo „prajapatiartig”), die 
Handlung bezweckt also die Prokreation zu fordern. 4 Nach Pane. br. 

VIII. 7. 14, weil der Samen dreifaltig ist (vgl. dazu TS. V. 6. 8. 4). 5 TS. 

III. 5. 6. k. Die Obersetzung ist unsicher; vielleicht ist samudrestlxam zu 
lesen und dies zu gandharvam zu beziehen. 

9. Die Herrin des Haases giesst das Wasser 1 ihren entblossten 
reebten Schenkel entlang 5 in ostlicher oder nordlicher Richtung 
aus *, innerhalb 4 der beiden Schenkel. 

1 Das nach XII. 5. 3 fgg. geschopfte Wasser. 3 Nach TS. VI. 5. 
8. 6: „Sie (oder „er”, das Subjekt ist nicht angegeben, in dem Zusammen- 
hang wiirde eher der Nestr passen) giesst das Wasser aus; dadurch ergiesst 
sie (er?) den Samen; den Schenkel entlang; denn so wird der Samen ergossen; 
nachdem sie den Schenkel entblosst hat; wenn der Schenkel entblosst ist, 
dann findet der Koitus statt, dann wird der Samen ergossen, da nn wird 
Nachkommenschaft geboren”. Dass der rechte Schenkel gemeint ist, steht 
ausdrucklich in Pane. br. VIII. 7. 10 und MS. III. 5. 4: 68. 1. 8 Nach 

Norden (MS. 1. c. Z. 4), weil sie dadurch die Nachkommen in der den 
Menschen eignen Himmelsgegend erzeugt. Nach Kath. XXVI. 1 : 122. 8 wird 
das Wasser in nordOstlicher {udlcih pracih zu 1.) Richtung ausgegossen, 

4 So nach MS. 1. c. Z. 2 und Kath. 1. c. Z. 6. — Zu Sutras 8 und 9 ist zu 
vergl. Jaim. br. I. 173*7-174: „Indem man, wenn das Saman zum Teil ge- 
sungen ist, die beiden sich gegenseitig anblicken lasst (yad vigzte saman 
samhhyapayanti ), niramt sie (a... datte) die Nachkommenschaft des Udgatr 
fort. Er blickt sie an mit der Formel: vami nama samdrsi visva vamani 
dkimahi. Das Liebliche ist die Nachkommenschaft; so stellt er die Nach- 
kommenschafft in sich. Die andere (die PatnT, also) blickt ihn ihrerseits an 
mit der Formel: „vrsnas te vrsnyUvato visva retamsi dhtmahi ”, 

10 . Nach einigen giesse sie es (mit der Hand) liber ihre beiden 
Schenkel aus x . 

1 Quelle unbekannt, 

11 . „Sie ziehe ihr Gewand weit nach oben bin, sodass der Bauch 
entblosst wird. Sie bekommt eine nicht verschamt bliekende Nach- 
koramenschaft/ , so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt \ 

1 Mit geringer Hinzufiigung nach dem Kath. XXVI. 1 : 122. 7 und vgl. 
Pane. br. VIII. 7. 11: „Ein grosser Teil (des Kleides) soli aufwarts geschoben 
werden; dadurch erzeugt man Mut fur ihn” (oder hat man asyai zu lesen? 
„ftir sie”, d. h. sie bekommt herzhafte Sohne). Jedenfalls ist nichts Tadelhaftes 
gemeint. 
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12. Den Respons zu dem unmittelbar nacli dem Yajnftyajnlya- 
stotra folgenden Agnimaruta^astra des Hotr macht er geschwind l . 

1 Beruht auf Kaus. br. XVI. 7 (wo abhyagram samset) : „alsob er einem 
Waldbrande (das Sastra ist auch an Agni Vaisvanara, das vernichtende 
Feuer, gerichtet) zu entgehen wiinscht”. 

13. Sobald er in der Rezitation des Hotr die mit den Worten : 
,,Ihr Wasser seid ja wundervoll” anfangenden Verse 1 vernimmt, 
spritzt er wahrend seines Responses Wasser aus einem in der 
Ntihe stehenden Kruge nach verschiedenen Richtungen aus 

1 RS. X. 9. 1, vgl. C. H. § 242. a 10° (S. 373). * Die Vorschrift, 

deren zweck das Loschen des Agni Vaisvanara ist, beruht auf? 

14. Sobald er den Hotr den Vers hat hersagen hbren : ..Fiirwahr, 
er ist schmaekhaft und Susses enthaltend, dieser (Soma)” \ l&sst er 
den beiderseitig das Wort moda enthaltenden Respons liOren : madil 
moda iva, und moda moda iva, bis zum eingeschobenen Anruf*. 

1 RS. VI. 47. 1, vgl. C.H. § 242. a. 20° (S. 373). 4 Vgl. XIII. 13. 8, 

11. — Vgl. ferner Ait. br. III. 38. 2; es soli der Respons die Silbe mad 
enthalten, Kaus. br. XVI. 8. 

15. Vom Zeitpunkte des Hinstellens des Dhruvascboppens an 1 bis 
zu dessen Ausgiessung soil der Opferveranstalter nicht harnen J . 

1 Also seit XII. 16. 3, vgl. 4. * Nach Kath. XXVIII. 1 : 153. 14 

(und vgl. &Br. IV. 2. 4. 8) : „Er soli nicht vor der Zeit harnen, (sondern) 
auf das Agnistomalob warten. Der Dhruvaschoppen ist die voile Lebensdauer, 
er wiirde die Lebensdauer wegfliessen machen”. 

XIII. 10. 

1. Nachdem der Pratiprasthstr mit der Formel: ,,Du bist der 
Wohlstand; versetze mieb in Wolilstand; du bist das Haupt; mdchte 
ich das Haupt (der Meinigen) sein” 1 auf den Dhruvaschoppen hin- 
geblickt hat, und mit der Formel: ,,Mit Brde und Himmel umfasse 
ich dicli” a denselben in den beiden hohl aneinander gehaltenen 
Handen umfasst hat, bringt er ihn mit der Formel: ,,Die zu 
Vi&vanara gehorigen Allgotter sollen dich fortbewegen ; ini Himmel 
festige die G-otter, im Luftranm die Vogel, auf der Erde die Irdi- 
schen” * zum Becher des Hotr bin, und giesst, vor demselben mit 
dem Angesicht westwarts stehend a , den Dhruvaschoppen in den 
Becher des Hotr aus 5 mit den zwei Versen : ,,Wir begiessen den 
,,festen” (Schoppen) mit „fester” Opfergabe, damit die gauze Welt 
fur uns frei von Krankheit und freundlich gesinnt sei. — Damit 
uns lndra alle Untertanen freundlich gesinnt mache, damit alle 
Himmelsgegenden ausschliesslich uns zu eigen seien” '. 

1 TS. III. 2. 8. n. 4 1. c. o. 8 l.c. p, q. 1 Nach Kath. 

XXVIII. 1. 153. 13. 5 Nach TS. VI. 5. 2. 2 : „Der Dhruva ist die 
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Lebensdauer des Opfers, der Hotr ist sein Kdrper; indent er den Dhruva 
in den Becher des Hotr ausgiesst, bringt er die Lebensdauer in den Kitrper 
des Opfers”. B TS. III. 2. 8. r, s. 

2. Er soli vor der Rezitation des A g n i m aru rasas l: ra 1 ausgegossen 
werden, oder in der Mitte derselben 2 oder am Ende 2 . 

1 Zu lesen : purastad ukthasya. 2 So TS. VI. 5. 2. 3 : „Er soli vor 
dem Sastra ausgegossen werden”, so sagt man, denn er geniesst vor dem 
Ende des vollen Lebens (und der Dhruva ist die Lebensdauer). „In der Mitte 
soli er ausgegossen werden”, so sagt man, denn in der Mitte der vollen 
Lebensdauer geniesst er. „Wahrend des letzten Teiles (des 6astra) soli er 
ausgegossen werden”, so sagt man, denn er geniesst wahrend des letzten 
Teiles des vollen Lebens”. 

3. Oder zu dem Zeitpunkt, wo vom Hotr in seiner Rezitation 
der an die AllgOtter gerichtete Vers : „Und die Schlange der Tiefe, 
der einfiissige Bock, soil auf uns horen” 1 hergesagt wird. 

1 RS. VI. 50. 14 (vgl. C. H. § 242. a, S. 377). — Auch diese Alternative 
nach TS. VI. 5. 2. 2 (weil die Nachkommen allgotterartig sind (wohl der 
Mehrheit nach), dadurch bringt er die Lebensdauer in seine Nachkommen). 

4. Oder nachdem der Schlussvers 1 einmal hergesagt worden ist 2 . 

1 RS. IV. 17. 20. 2 Nach MS. IV. 6. 6 : 37. 3 und 88. 15 (wo 

richtig sastayam). 

5. Oder wahrend dieser Vers zum zweiten Male 1 oder zum letzten 
(d. h. dritten) Male rezitiert wird. 

1 So nach Kath. XXVIII: 1 : 153. 9. 

6 . Er sagt als Schlussrespons zum Nacbmittagsdienste, oder zu 
jedem ttastra: ,,Das $astra ist rezitiert worden fur Indra” l . 

1 Der Satz erweitert aus TS. III. 2. 9. 2. - Vgl. XII. 29. 11, XIII. 8. 
12. Das Agnimarutasastra ist das letzte im Agnistoma-jyotistoma. 

7. Wenn die Zeit gekommen ist, mit den eingefiillten Bechern 
vorzugehen (d. h. aus ibnen zu spenden), nimmt der Adbvaryu den 
Becher des Hoty, die Becheradhvaryus nehmen die anderen Becher. 
Nachdem auf seine Aufforderung der Agnldhra sein: ,,Es sei, er 
soil horen” gesagt hat, beflehlt der Adhvaryu: „Hersager des iStastra, 
sage den Opfervers zu den Somas”. Nachdem der Hotr sein Vasat 
und sein zweites Va§at hat horen lassen, spenden sie aus den 
Bechern ins Feuer und bringen den Rest zum Trunke in das Sadas l . 

1 Vgl. XII. 28. 14. 

8 . Aus. dem Becher des Hotr trinkt der Adhvaryu seinerseits 1 
mit den Formeln: „Du bist kraftig, das beste der Lichter, der den 
Gdttern Liebe, der sich niederlassen soli (?). Und in dich, Herrlicher, 
sollen die GOtter samtlich eingehen. Saftreich bist du, heftig bist du, 
ttichtig bist du, bestandig bist du, Vrata bist du, der Eigne bist 
du, der Fremde bist du. An dir, dem Saftreichen, Heftigen, Tuchtigen, 
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Bestandigen, Vrata , dem Eignen und dem Fremden, dem ^ndra 
und dem Ary a mochte ich Anteil bekommen” 3 . 

1 Und zwar nachdem er die fur den Nachmittagsdienst geltende For- 
mel (XII. 24. 7) geflustert hat, in welcher (nach 1. c. 10) die Worte : „der du 
von Indra getrunken bist” durch die Worte: „der du von Agni vaisvanara 
getrunken bist” ersetzt werden diirfen. 3 Diese Formeln, deren Anfang 

an TS. I. 6. 6. c anklingt, sind aus MS. IV. 6. 6 : 88. 17 fgg. erweitert und 
abgeandert. Es ist wohl die Sonne, die in diesen Formeln angeredet wird, 
und sie gehOren wohl eigentlich mit den im nachstfolgenden Sutra gegebenen 
zusammen. Hir., der ziemlich genau mit Ap, ubereinstimmt, nimmt sie zum 
Folgenden. Vaikh. ganz wie Ap. In Bhar. fehlen sie ausser dem Anfang 
(TS. I. 6. 6. c), der von ihm ebenfalls zum Adityopasthana verwendet wird. 
Im Man. srs, spricht sie der Yajamana noch vor dem Ausgiessen des Dhruva- 
schoppens aus. — Statt varano * si und varanasya des Apastambatextes ist 
mit MS. und dem Leidener Prayoga carano * si und caranasya zu lesen (so 
auch Hir.). Die Obersetzung der Formeln ist in mancher Hinsicht unsicher. 

9. Die Formeln : „Wie du, o Sonne, allsichtbar bist, so mbchte 
auch ich allsichtbar sein” 1 richtet der Opferveranstalter an die Sonne. 

1 Aus MS. 1. c. 89. 2. 

10, 11. An den Ahavaniya die Formeln: „Verleihe mir Lebens- 
dauer, verleihe mir Mut l . Daeunddas soil mir zuteil werden ,, 2 , 
wobei er statt „Dasunddas” den Namen des Gegenstandes aussprieht, 
den er sich wtinscht. 

1 Wohl nach MS. IV. 6. 6: 88. 18 variiert 2 Nach MS. I. 4. 7 : 
48. 7 ; Bhar. hat ado ma agamyat 

12. Der Adhvaryu setzt jetzt die auf das Opfer des Savanabockes 
beztiglichen Handlungen fort 1 , welche mit dem Befehl: „Agnldh, 
hole die gliihenden Kohlen fur die Zuopfer herbei ,? anfangen 2 . 

1 Welche seit XIII. 11. 4 (Anf. 5) unterbrochen waren. 3 Es finden 
also die in VII. 26. 8 *— 27. 8 beschriebenen Handlungen statt. 


XIII. 17. 

1. Nachdem die Umlegeholzer des Tieropfers ins Feuer geworfen 
sind 1 , schopft der Unnetr 3 den Hariyojanaschoppen 5 . 

1 Vgl. VII. 27. 8 mit III. 7. 11 — 14. — Dass der Schoppen zu diesem 
Zeitpunkte geschOpft wird, beruht auf dem Brahmapa (TS. VI. 5. 9. 2 — 3) : 
^Strophe und Gesang sind die beiden Soma trinkenden Falben des Indra; 
deren Gebiss sind die Umlegeholzer; wenn er den Schoppen darbrachte, 
ohne dass die Umlegeholzer fortgeworfen sind, so wurde er diesen (Falben) 
das Futter reichen, wahrend sie das Gebiss im Munde hatten’\ 3 Nach 

TS. 1. c. 3 : „Der Adhvaryu hat zu diesem Zeitpunkte, so zu sagen, seinen 
Gang gemacht (ist nicht mehr von frischer Kraft), er ist erledigt; wen n der 
Adhvaryu die Spende darbrachte, so wurde das sein, alsob er ein abgespann- 
tes Zugtier nochmals anspannte”. 8 D. h. den sich auf das Gespann der 
beiden Falben des Indra beziehenden Schoppen. 
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2. a. Nachdem er vermittelst des Dronafasses 1 den ganzen Rest 
des Erstlingsschoppens * mit den Formeln: ,,Mit einer Unterlage 
geschopft hist du. Da bist der Falbe, der sich auf das Gespann 
der beiden Falben beziehende, der Lenker der beiden B^alben, der 
Trager des Dormerkeils, der Pfleger der Pr£ni. Von dir, Gott Soma, 
der dti mit Formeln geehrt, mit Gesang gelobt, mit Rezitazion ge- 
priesen bist, schopfe ich den mit den Falben versehenen Schoppen” * 
geschopft hat, stellt er ihn nicht erst auf den Khara hin. 

1 Das wird in der TS. nicht ausdriicklich, wohl aber in den anderen 
Brahmanas erwahnt. Das Dronafass soli aus dem abgeschlagenen Haupte 
des Vrtra entstanden sein. * Bis jetzt waren schon der Savitr- und der 
PatnTvataschoppen jeder aus einem Drittel des Agrayana geschopft (vgl. XIII. 
13. 1, XIII. 14. 7). Die Vorschrift beruht auf Kath. XXVIII. 9: 164. 1, MS. 
IV. 7. 4: 98. 14. 8 TS. I. 4. 28. a. 

2. b* Nachdem er den so geschopften Schoppen mit zahlreiehen 
DhEnEs 1 gestErkt (d. h. vermischt) hat \ stellt sich der Unnetr den 
in dem Dronafass befindlichen Schoppen auf das Haupt *, schreitet 
auf den Ahavanlya zu, und erlasst die beiden Befehle : „Fiir den 
mit den Falben versehenen Jndra sage den Einladungsvers her”, 
„Fordere auf zu dem mit den Falben versehenen Indra”, oder : 
„Fur die mit DhEnEs vermischten Somaschoppen sage den Einla- 
dungsvers” 4 , ,,Fordere ,auf zu den vorgetretenen mit DhEnEs ver- 
mischten Somasehoppen” 4 . 

1 Vgl. Bern. 3 zu XII. 4. 10. * Nach TS. VI. 5. 9. 1—2. Der 

Schoppen wird mit Dhanas vermischt, weil Indra nach der Besiegung des 
Vrtra bei seiner zum Dronafass gewordenen Gehirnschale gezweifelt hatte, 
ob er diese rohe Substanz opfern solle oder nicht. Da hatte Agni ihn befohlen, 
ihn mit Dhanas zu vermischen. „Er vermischt ihn mit zahlreiehen Dhanas; 
ebensoviele Wunschkiihe erhalt er dadurch in jenem Raume” (d. h. im 
Himmelsraume). 8 Ebenfalls nach TS. 1. c. 3, weil das Dronafass aus dem 
Haupte des Vrtra entstanden war, 4 So das &Br. IV. 4. 3. 9. 

3. Nachdem er mit der Form el : ,,Ilir seid die Falben, die mit 
Soma verbundenen Dhanas fur die Falben ; dem Indra, svEha” 1 
nach dem Vasat und dem zweiten Vasat 8 je einmal, indem er 
ausschreitet * , von dem Schoppen ins Feuer geopfert hat, bringt er 
den Rest zum Trinken in das Sadas. 

1 TS. I. 4. 28. b, c. 2 Nach SBr. IV. 4. 3. 9. 8 Beruht auf 

TS, VI. 5. 9. 3: „Er opfert, nachdem er die Beine auseinander gespreizt hat 
(d. h. den rechten Fuss vor den Linken gestellt hat, Sixfixg), denn so hatte 
Indra (um sich beim Wurfe auf Vrtra Festigkeit zu geben) den Vrtra erschlagen”. 

4. Nachdem er das Dronafass mit dem Rest des Schoppens hinter 
die Uttaravedi 1 Uingestellt hat, geniessen alle, nachdem sie sich 
vom Unnetr dazu haben einladen lassen *, den Rest des Schoppens 
mit der Formel: „Von dir, o Gott Soma, der du mit Formeln 
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geehrt, mit Gesang gelobt, init Rezitazion gepriesen bist, der du 
die Falben enthaltst, der du von Indra getrunken bist, der du 
Susses enthaltst, geniesse ich, eingeladen, von dir, der du eingeladen 
bist” 3 . 

1 Wohl mit Hinblick auf TS. VI. 5. 9. 4, vgl. Sutra 8. 2 Nach 

TS. 1. c. 8 TS. III. 2. 5. 0. 

5. Sie drunken die K&rner, die mit dem Soma vermiseht sind, 
ohne dieselben zu zersliickeln mit den Zahnen ein. Nachdem sie 
sie eingedriickt haben, saugen sie sie ans \ 

1 „Die KOrner sind die Kiihe ; wenn er sie zerstiickelte, so wiirden 
nur wenige Kiihe, die ihm von Nutzen waren, sich bei ihm einfinden ; wenn 
er sie nicht zerstiickelte, so wiirden sich viele Kiihe bei ihm einfinden, 
die ihm aber nicht von Nutzen sein wiirden. Er zerdriickt sie im Geiste; 
so finden sich viele Kiihe, die ihm von Nutzen sind, bei ihm ein”, TS. VI. 
5. 9. 3-4. 2 Nach Kath. XXVIII. 9: 164. 11. 

6. Sie geniessen die Korner schmatzend l . 

1 ciscisakaram auch Hir. und Vaikh.; Bhar. scheint sciscisa zu lesen, 
Man. srs. cuscusakaram (oder sen 0 ?). 

7. Nachdem sie dieselben genossen haben, fliistern sie die Formel : 
„Fur die Saat, fur die Wohlfahrt, fur den Reichtum, ftir das Ge- 
deihen” 5 . 

1 Die Formel aus Vaj. S. (Kanva), vgl. aber MS. IV. 7. 4: 99. 1, wo 
die Formel: rayyai tva posaya tva zu der Handlung von Sutra 8 verordnet 
wird. Hir. hat- dieselbe Formel als Alternative zur Begleitung derselben 
Handlung. Vaikh. wie Ap. 

8 . Nachdem sie den Rest der Kdrner mit der Formel : „tTberfluss 
(?) seid ihr, gebet mir Uberfluss und Nachkommen und Reichtum” 1 
auf die Uttaravedi 2 hingeworfen haben, richtdn sie, vor dem 
Ahavanlya stehend, an denselben den Minds genannten Vers : ,, Wenn 
ein Mangel . . . (u. s. w. wie IX. 2. 11) . . . bringen” ’. 

1 TS. III. 2. 5. p. 2 Weil, nach TS. VI. 5. 9. 4, die Uttaravedi 
das Vieh ist, und die HariyojanakOrner gleichfalls das Vieh sind: so bringt 
er Vieh in das Vieh. 8 TS. III. 2. 5. n. 

9. Nachdem die Camasins mit den Formeln: „Du bist die Til- 
gung des von den Gottern begangenen Frevels; du bist die Tilgung 
des von den Menschen begangenen Frevels; du bist die Tilgung 
des von den Vatern begangenen Frevels 1 ; du bist die Tilgung des 
von (mir) selbst begangen.en Frevels; du bist die Tilgung des von 
einem andern begangenen Frevels; du bist die Tilgung jedes F re- 
vels” zu dem Ahavanlya Holz.sp&ne, nacli jeder Formel eineti, 
hinzugelegt haben % werfen sie in die Gberreste des Ekadhana- 
wassers grime Dni-vagraser machen das Wasser (lurch Ausknetung ‘ 
der Graser scharf von Geschmack, giessen den Inhalt der Ekadha- 
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nakriige, jeder einen TeiJ davon, in seinen Becher aus und geniessen 
hinter dem Catvala oder auf der Stella, wo man das Bahispava- 
manalob gesungen hat 6 , mit dern Angesichte westwarts gekehrt, 
durch blosse Beriechung den in den Bechern befindlichen Saft mit 
der Forrnel : „Den Rosse und Rinder verschaffenden Trunk von dir, 
o Gott Soma, der da im Wasser gewaschen, von den M&nnern 
gepresst, mit For mein geehrt, mit Gesangen gelobt, mit Rezitazion 
gepriesen bist, geniesse ich, eingeladen, von dir, der du den Vatern 
zum Trunke gemaeht bist, der du herangerufen bist” 6 . 

1 Soweit findet sich die Formel TS. III. 2. 5. w. Das Weitere nach 
Vaj. S. VIIL 13. d. 2 Nach Kaus. br. XVIII. 7. ' 3 Nach 1. c. 8 

Darbhabiischel. * Zum Worte vgl. Bern, zu VIII. 16. 6. 5 Nach 

Kaus. br. 1. c. innerhalb der Vedi (d. h. der Mahavedi). 6 TS. III. 2. 5. x. 
— Weitere altere Quellen (vgl. noch SBr. IV. 4. 3. 13) zu diesem ganzen 
Sutra habe ich nicht gefunden. 

XIII. 18 . 

1. Nachdem sie den Rest des Inhalts ihrer Becher innerhalb der 
Vedi ansgegossen haben mit den zwei Versen : „Zum Ozean sende 
ich euch hin, gehet zu eurem eignen Geburtsorte. Es sollen unsere 
Manner unversehrt sein, nicht werde unser Besitz weggegossen L — 
Es soil dieses Lied euch, o Maruts, herbeiholen, herbeiholen den 
Visnu, der das Ausgegossene behlitet, mit Wohlwollen; und dem 
Singer sollen sie zur Naclikommenschaft Kraft erteilen; schutzet 
uns immerdar gliicklich” *, geniessen sie im Agnldhrazelte mit dem 
Verse : „Der Dadhikravan . . . (u. s. w. wie IV. 34. 1 . a.) . . . Leben” 8 
einige Tropfen saure Milch ( dadhi ) \ 

1 Der Vers, eine Variante zu IV. 4. 14. b, wird in keiner alteren Quelle 
so angetrofFen. Bhar. hat denselben Vers mit einer Variante. 2 R.S. VII. 
36. 9. In Kaus. br. XVIII. 8 heisst es nur: „Sie giessen es aus mit einem 
an Visnu gerichteten Verse’*, vgl. Sankh. VIIL 10. S. 3 TS. I. 5. 11.1. 

* Eine altere Quelle dieser Vorschrift scheint nicht nachweisbar zu sein. 

2. Die beim Tanunaptra Beteiligten losen zu diesem Zeitpunkte 
ihr Bihidnis 1 mit dem Verse: ,,Die beiden jungen Weisen: die das 
Wahre verteilenden, sind die Gesetzesherren. 0 Gesetzesherr der 
Wahrheit, wir losen unser Biindnis” a . 

1 Welches seit XI. 1 bestand. 3 Weder der Vers ( satyada statt 

satya ta Asv. und Hir.) noch die Handlung in einer alteren Quelle nach- 
weisbar. 

3. Die Patnlsamyajas des Savanabockopfers werden dann in der 
Weise des Tieropfers verrichtet 1 . * 

1 NL wie VII. 27. 9—14. Hier wird also das durch den Hariyojana- 
schoppen unterbrochene Tieropfer (vgl. XIII. 17. 1 Anf.) fortgesetzt. 

4. Nachdem der aufgelbste Wisch ausgestreut worden ist 
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schopft der Adhvaryu neun Mai Schmalz in die Juhn und bringt 
innerhalb der Vedi aufreeht stehend 2 in ununterbrochenem Gusse 
neun 8 gleichmassig verteilte Samistayajusspenden dar mit den 
Yersen und Formeln, deren erster anfangt : „DhEfcr, Rati” 4 . 

1 Diese Handlung setzt das Tieropfer fort und schliesst es ab. Da 
zwischen VII. 27. 14 und 15 die Handlungen III. 9. 12 — 13. 1 einzuschalten 
sind (vgl. Schwab, Tieropfer S. 160), deuten die Worte stlrne vede auf III. 
10. S und fgg. 2 Nach MS. IV. 8. 4: 111. 9-10, vgl. Bern. 2 zu Sutra 5. 

s Neun nach TS. VI. 6. 2. 1, weil im Menschen neun Hauche sind und das 
Opfer dem Menschen gleichsteht: so stimmt er das ganze Opfer giinstig. 
— Ubrigens ist III. 13. 2 zu vergleichen. 4 TS. I. 4. 14. a— i. 

5. Wem er wtinscht, dass er schlechtei dran sein moge, fur den 
bringe er, in schiefer Haltung stehend, die Spenden einzeln dar, 
Oder aber, indem er mit dem Sruva fur jede Spende Butter in die 
Juhn schopft *. 

1 Er steht also etwas nach rechts oder nach links gebeugt und unter- 
bricht jedesmal den (ununterbrochenen) Guss. * Das Ganze beruht auf 

MS. IV. 8. 4: 111. 9: „ Aufreeht stehend opfert er, denn aufreeht stehend 
ist man am kraftigsten. Fur einen, den er hasst, bringe er die Spenden 
(schief) stehend und in Gedanken die Sprtiche hersagend dar (ist hinter 
tusnim ein jikmas ausgefallen ?). Er sperrt seine Hauche (deren es neun 
gibt) ab, Er giesst das Schmalz ununterbrochen aus, damit die Hauche 
nicht abgebrochen werden. Er giesst es aus, ohne abzubrechen, damit die 
Hauche , nicht abgebrochen werden . . . Wen er hasst, fiir den breche er es 
ab”. Hir lautet: yam hamayeta pramayukah syad iti sruvena tasya jihmas 
tisthams tusntm firahvo va. 

6 . Mit dem Verse: ,.Dies ist die dritte Kelterung der Weisen; 
die Solme des Sudhanvan, die nach der gottlichen Ordnung den 
Becher zustande braebten, naehdem sie den Himmel erreicht hatten, 
die sollen unser gates Opfer zum besseren fuhren” 1 bringt er, wenn 
der Dienst beendigt ist, eine Butterspende im Ahavanlya dar 2 . 

1 TS. III. 1. 9. d. 2 Vgl. XII. 29. 13 und XIII. 8/l3.b. - Dann 

wiederholt sich die von Ap. hier nicht erw&hnte Vorschrift XIII. 8. 14. 

7. Nach der Uberlieferung der Vajasaneyins 1 wirft der Opfer- 
veranstalter zu diesern Zeitpunkte 3 seinen Gurt und sein Horn auf 
den Catvala mit der Formel: ,,Sei keine Schlange, keine NatteF’ 

1 Vgl. &Br. IV. 4. 5. 2-3. * Vgl. XIII. 7. 16. 8 Vaj. S. VIII. 23. 

8. Mit den Formeln: ,,Durch den Gott Agni . . . (u. s. w. wie IV. 

14. 10. a) . . . tiberschreite ich sie” 1 macht der Opferveranstalter 
die nach dem Jagatxmetrum benannten* Visnuschritte*. 

1 TS. III. 5. 3. a — c. 5 Ap. nennt sie wohl so, weil die letzte 

Formel den Ausdruck jagatena chandasa enthalt. 8 Vgl. IV. 14. 6. 

9. Einige 1 erlauben einen vierten Schritt mit der Formel : „Durch 
alle Gotter gewinne ich die Sehlachten; durch das Anustubhinetrum, 
den Ekavim^astoma, das VairajasEman, den Vasatruf als Geschoss 
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stosse ich die in alien Himmelsgegenden entsfandenen Nebenbuhler 
nach unten, ich drange sie weg, ich stosse sie fort in dieser Wohnung, 
in diesem Erdenraum; wer uns hasst and wen wir hassen, rait 
Visnu’s Schritte schreite ich uber sie hinweg”. 

1 Wer diese „einigen” sind, ist unbekannt. Die Fortnel ist ganz nach 
Analogic von TS. III. l.c., vielleicht von Ap. seiber, aufgebaut. Sie fehit in 
alien anderen Quellen. 

10. Der Vers und die Formel: „Mochten wir mit Indra als Bun- 
desgenossen die. uns Bek&mpfenden besiegen, die Feinde unwider- 
stehlich totend. — Mochte ich, o Agni, dureh deine Glut glutvoll, durch 
dein Liclit leuchtend, durch deine Feurigkeit feurig werden” ! spricht 
der Opferveranstalter vor dein Ahavanlja stehend, iiber diesem aus. 

1 TS. III. 5. 3. d, e. 

Schlussteil des Somaopfers. 

XIII. 19. 

1. Dann l&sst er den Ritus des Schlussbades 1 beginnen. 

1 avabhrtha, bedeutet eigentlich wohl : „Das (ins Wasser) Hinabbringen”. 

2. Naclidem er den Wiscli angefertigt und die Feuer umstreut 
hat, unterninunt er die Handlungen, deren erste das Waschen der 
Hande ist. Die Derate werden fertiggestellt, wie sie erforderlich 
sind *. 

1 Vgl. Bern, zu VIII, 9. 13. 

3. Zur Zeit, wo die Opfersubstanz. ausgeschuttet wird \ schiittefc 
er den Reis fiir einen fiir Varuna bestimmten einschiisseligen 1 
Opferkuchen aus. 

] Vgl. Bern, zu VIII. 9. 15. * Nach Kath. XXIX, 3 : 171. 9, MS. 

IV. 8. 5: 112. 12 (s. die Varianten), Kaus. br. XVIII. 9.: „er kann den 
Menschen (d. h. das Opfer ?) nicht durch (mehrere) Kapalas (Schiisselchen 
und Hirnschalen) erreichen, sondern erreicht ihn mit einem Male”. 

4. a. Viermal wird das Schmalz geschopft \ 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 7. 13. 

4. b. Nachdein er den fiir Varuna bestimmten Opferkuchen „ge- 
schmiickt’' hat \ stellt er denselben so wie auch die mit Butter 
gefiillten Loffel an der rechten Schulter der Mahavedi 1 bin. 

1 Vgl. Bern. 1 zu VI. 29. 20. 1 Wahrs. ist uttare vedyawisa zulesen. 

5. Zu diesem Zeitpunkte zieht der Opferveranstalter den feigen- 
holzernen Pfeiler aus der Erde 1 mit dem Verse: „Zur Mutter(kuh) 
das saugende (Kalb, Oder ,,den Sliitzer”) hinzulassend, das saugende 
(Kalb, Oder ,,der Stiitzel' ,, ) saugend an den zwei Miittern * ; der Herr 
des Gedeihens soli hier Gedeihen verleihen, er befestige Wohlstand, 
Kraft, Nahrung in uns” \ 

Die Handlung (auch in Bhar., Hir., Man. srs.) finde ich in keinem 
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alteren Texte erwahnt. 2 So nur Ap., sonst iiberall der Singular mataram. 
1st vielleicht matara gleichwertig mit dyavaprthtvl ? 3 Der Vers, auch 

in den vorher genannten jungeren Texten, ist aus einem im <§Br., Ait. br. 
oder Jaim. br. in anderem Zusammenhang gegebenen Verse erweitert. 

6. Diesen Pfeiler, das Pressungsleder, die Pressungsbretter und 
alle die mit Soma behafteten Gefasse, die vier Somaschalen (Sthalls) 1 
ausgenommen, legt der Adhvaryu zwischen C&tvala und Kehricht- 
haufen oder an der nbrdlichen Sell niter der Mahavedi auf den 
feigenholzernen ,,Konigssesser\ 

1 Agrayana-, Ukthya-, Aditya- und Dhruvasthall, welche zu der Hand- 
lung von XIII. 24. 3 zurtickbehalten werden, 

7. Mit dern Verse: ,,Durcli Ehrenerweisung, durch Gottesver- 
ehrung, durch Opfergaben bitten wir, o Varuna, deinen Zorn ab; 
du, der dn die Gewalt dariiber hast, o einsichtsvoller Herr, o Konig, 
lass uns nach die begangenen Freveltaten” 1 wirft der Opferver- 
anstalter sein schwarzes Antilopenfell'auf den Catvala 3 . 

1 TS. I. 5. 11. i. 2 Eine altere Quelle fehlt. 

8 . Er darf es aber beibehalten fur die Weihung zu einer spater 
zu unternehmenden Somafeier, oder er darf es als Kleid tragen oder 
als Schlauch anwenden zur Unterlage der Opferloffel, oder es darf 
ihm beim Abschlagen der Opfersubstanz (des Reises u. s. w.) dienlich 
sein l . 

1 Die Quelle dieser Vorschriften ist Jaim. br. (vgl. das JaiminTya- 
brahmana in Auswahl, § 127 am Ende). Nur das Wort bhrastam fehlt hier. 
Es ist wohl verdorben iiberliefert. Nach Rudradatta steht es fur hhastram . 
Der Ausdruck: „zur Unterlage der Opferloffel” ist undeutlich. Zudenletzten 
Worten vgl. I. 19. 4 fgg. 

9. Nach einigen 1 gebe er es, nachdem er beim Schlussbad aus 
dem Wasser heraufgekommen ist, seinem Sohne oder einem Veda- 
schtiler. 

1 Damit sind wohl die JaiminTyas gemeint: atha yam raiim manyate , 
tasmai prayacchati , Jaim. br. 1. c. 

10. Wenn er (d. h. der Adhvaryu mit den anderen) im Begriff 
steht, zum Schlussbad hinabzugehen, so opfere er 1 eine Butterspende 
mit dem Verse : ,,Du, o Agni, die Opfergabe ... (u. s. w. wie V. 
6. 3)... beschutze dieses hier” * und eine mit dem Verse: „0 spti- 
lender (?) Avabhrtha... (u. s. w. wie VIII. 8. 12)... vor grossem 
Schaden” 8 , 

1 Beruht auf TS. III. 3. 8. 1 : Indem der Opferveranstalter an seinen 
beiden Feuern die Opfergabe gargemacht hat und dann anderswo zum 
Schlussbad hinabgeht, fallt er seinen Feuern anheim. Durch diese Spende 
jedoch beschwichtigt er sie und gerat nicht ins Ungliick. 2 TS. III. 3. 
8. a. s TS. I. 4. 45. f. 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV, 
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XIII. 20. 

1. and eine dritte Spende mit dem Verse: ,,Verehrung dem 
Rndra, dem Herrn der (verlassenen) Statfe. Er, der wacht tiber 
Kommen nnd Gehen, tiber Hinausgehen und Weggehen, uber Ruck- 
kehren and Siehabwenden, den rnfe ich” K 

1 TBr. III. 7. 9. 7 ; der Vers (!) ist offenbar (vgl. besonders udyane yat 
parayane mit ya udanat parayanam) stark entstellt aus AS. VI. 77. 2 (RS. X. 
19. 4—5). Er findet sich nicht in Bhar. und Hir. 

2. W&hrend sie sich von der Mahavedi oder vom Catvala anf 
den Weg begeben l , sagen sie den Vers her: ,,Einen breiten Weg 
hat ja Kbnig Varuna dera Surya geschaffen um entiang zu gehen ; 
er hat im fusslossen (Raume) ihn seine beiden Ftisse stellen lassen 
und ist der Abwehrer von allem, was das Herz durchbohrt” 2 . 

1 Die Handlung, im eignen Brahmana des Ap. (TS. VI. 6. 3. 2) nicht 
angegeben, nacb MS. IV. 8. 5: 112. 9: „Sie sagen diesen Vers her, vom 
Catvala sich fortbegebend; dies ist der keinen Umweg machende, von 
Unholden freie Weg, den die Sonne entiang geht; so geht er den Weg der 
Sonne entiang” (1. paihditi statt paihd Hi). 2 TS. I. 4. 45. a. 

3. Der Ad h vary u eriasst den Befehl : ,, Prastotr, singe das Sam an” \ 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 3. 1 : „Der Prastotr geht mit dem Saman nach. 

Das Saman erschlagt die Unhoide: zur Vernichtung der Unholde”. Der 
Wortlaut ist nach i§Br. IV. 4. 5. 6. Dass der Prastotr (der nicht im &Br. 
genannt wird) das Saman singt, ist nicht aus altern ^uellen zu belegen. Das 
Saman wird (vgl. G. H. § 254 c) Sadv. br. III. 1. 10—11 angegeben. 

4. Alle/ auch die Herrin des Hauses, stimmen dreimal in das 
Schlnsssttick die Samans ein \ halbwegs zwischen Opferplatz und 
Wasser zmn zweifen, wen n sie angelangt sind, zura dritten Male. 

1 TS. VI. 6. 3. 2: „Dreimal stimmt er in das Schlussstiick des Samans 
ein; dadurch schl&gt er die Unholde aus den drei Raumen fort. Mann fur 
Mann ist Raksasbehaftet; zur Vertilgung des Raksas”, vgl. Sadv. br. III. 1.14. 

5. Der Adhvaryu wiederholt jedesmal seinen Befehl. 

6. Darin erfolgen die Vorschriften und die Handlungen, die 
anfangen: „In Bezug auf die Himmelsgegend, in welcher man sich 
zum Avabhrtha begeben soil, gilt keine Restriktion”, bis zum Vor- 
gehen mit dem Opferkuchen \ 

1 Deutet auf VIII. 7. 18—8. 11 (eingeschL). 

7. Nachdem er mit dem fur Varuna bestirnmten Opferkuchen 
verfahren ist wie mit dem Abscharrsel, bringt er zwei Nachopfer 
dar, das der Opferstreu geltende fortlassend \ 

1 Vgl. VIII. 8. 10. 

8 . Vermittelst eines Astes der Ficus glomerata (Udumbara) be- 
sprengt er mit saurer Milch die Somatrester, indem er f'unf, sieben 
oder dreizehn von den an Soma gerichteten, das Wort „Tropfen” 
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enthaltenden Versen hersagt \ deren erster anf&ngt: „Was man von 
dir in it dem Pressstein”, und deren letzte anfangen mit : „Schwill 
an'', „Zusammen sollen deine Safte” *. 

* 1 Die Handlung heruht (vgl. Sutra 9) auf Gop. br. II. 4. 7. 2 Es 

ist der Abschnitt TBr. III. 7. 13 gemeint, der hier in eigentiimlicher Weise 
von Ap. angedeutet wird, indem er den Anfang des ersten Verses und die 
Anfange der beiden letzten Verse (dies letztere genau nach dem Brahmana) 
zitiert. Iramer noch ratselhaft ist die Hinzufugung : drapsavatzbhih, da keiner 
dieser Verse das Wort drapsa enthalt. Es ist aber zu vermuten, dass hier 
ein Versehen des Ap. vorliegt, da er Gop. br. missverstanden haben kann, 
wo es heist : drapsavatzbhir abhijuhoti . . . saumibhir abhijuhoti. In Bhar. 
lautet die Stelle : „dadhnarjtsam abhijuhoti yat ie gravna cicchiduh soma 
rajann ity etenanuvakena , ; tisrbhir abhijuhotity ekesam , saptabhir ity ekes am”: 
Hir. * gibt erst die ersten vier Verse ganz: „ . . . visvarupa iti catasrbhir . . . 
abhijuhoti pancabhih saptabhir navabhir ekadasabhis trayodasabhir va \ In 
Vaikh. lautet die Stelle : „yat ie gravna cicchiduh soma rajann iti dasabhih 
somadrapsavatlbhih . . . proksati u. s. w. — Vgl. auch Vait. su. 23. 22 mit 
meiner Bemerkung und Baudh. XVII. 45. 

9. Oder er beopfere sie \ nachdem er sie ins Wasser geworfen hat. 

1 So das Gop. br. 1. c. 

10. Nachdem er die Julm mit den Trestern gefullt hat, taucht 
er diese ins Wasser unter 1 mit dem Verse: ,,Im Ozean . . . (u. s. w. 
wie VIII. 8. 12) . . . dienen JJ a . 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 8. 12. 2 TS. I. 4. 45. e. 

11. Die Luftblase, welelie auf der Oberfla,che daraus hervorkommt, 
beriihre 1 oder geniesse 1 er mit der Formel : ,,Der Rosse und Rinder 
verschaffende Trunk ... (u. s. w. wie XIII. 17. 9) . . . der du heran- 
gerufen bist ,? *. 

L Durch diese Alternative gerat Ap. in Widerspruch mit seinem eignen 
Brahmana (TS. VI. 6. 3. 5): „Wenn er von den Blasen genOsse, so wiirde 
er zwar in den Besitz von Vieh kommen, aber Varuna wiirde ihn ergreifen. 
Wenn er nicht genosse, so wiirde er viehlos werden, aber Varuna wiirde 
ihn nicht ergreifen. Es soil bloss Beriihrung stattfinden; so wird er reich an 
Vieh und Varuna ergreift ihn nicht”. Die MS. erlaubt schliesslich das Ge- 
niessen (IV. 8. 5: 118. 3 — 5), w&hrend Kath. XXIX. 3: 171. 18 erst den 
Genuss, dann aber das Niederdrucken der Blase verordnet: „so macht er 
beides: er erhalt den Somatrunk aus den Trestern und wird nicht von 
Varuna ergriffen”. 2 TS. Ill 2. 5. x. Die Verwendung der Formel beruht 
auf Kath. 1. c. 

12. Und alle durch Soma besudelten Gef&sse und Gerate wirft 
er ins Wasser, wo er das Schlussbad nehmen will mit dem Verse: 
,,Zum Ozean ... (u. s. w. wie IV. 14. 4b)... vergossen werden” \ 

1 Mit diesem Verse (vgl. Bern, zu IV. 14. 4. b) nur Ap., die anderen 
Taittirlyakas verwenden dazu TS. I. 4. 45 f (oben, XIII. 19. 10). 

13 . Mit der Formel: „Losgelost ist der Strick des Varuna” 1 
lost a der Opferveranstalter seinen Gurt und die Herrin des Hauses 

B 23* 
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ihr Jochband mit dem Verse: ,,Diesen Strick . . . (u. s. w. wie III. 
10. b) . . . einen weichen Sitz” s . 

1 So nach MS. IV. 8. S: 113. 5. * Bhar. hat richtig vicrtate. 

3 TS. III. 5. 6. e (I. 1. 10. g). 

14 . Zu diesem Zeitpuxikte wirft der Opferveranstalter den Gurt 1 
und das Jochband l , die beiden Gewander s , das Haarnetz 8 nnd 
das schwarze Antilopenfell in das Wasser, wo sie das Schlussbad 
nehnien. 

i Vgl. X. 9. 13. 2 Vgl. X. 6. 4. X. 9. 8. 3 Vgl. X. 9. 7. 

XIII. 21i 

1 . 2. (gleichlautend mit VIII. 8. 15, 16). 

3. a. Dann giesst der Opferveranstalter sich dreimal aus den 
hold aneinander gebaltenen Handen Wasser liber dem Haupte aus 
mit den folgenden Versen: 

1. Da ich die Weihe durch den Geist, da ich sie durch das 
Wort oder durch die Haucbe und durch das Auge und das 
Gehor begangen babe, da ich sie durch den Samen oder auch 
durch Paarung, durch mich seibst begangen, (dadurch) haben die 
R&ume von dem Wasser her sich Kraft und Mut geschafft, 
die klaren, die von der Weihung der Askese erlbsenden Wasser, 
die (davon) befreienden (Wasser haben) in mich Kraft und 
Mut gestellt. ■ 

2. Da ich durch Vers, Gesang, Forme! und Opfergabe die 
Weihe auf dem Fell der Tiere begangen, da ich durch die Metra, 
durch .die Kr&uter l , in dem Holze 5 sie begangen, (dadurch) 
haben die Raume (u. s. w. wie oben). 

3. Wodurch der Priesterstand, der Baronenstand, wodurch 
Indra und Agni, Prajapati, Soma und Konig Varuna (bestehen), 
und die Allgotter, die Seller und die Hauche, dadurch haben 
die Raume u. s. w. *. 

1 Deutet auf die Reinigung mit den Darbhabuscheln (X. 7. 5). 

3 Deutet auf den Stab (X. 10. 4). 8 TBr. III. 7. 14. 1—2. Der Wortlaut 

ist wohl zum Teil verdorben. Die Verse in keinem anderen Texte. 

3. b. Dann erlasst er den Befehl : „Unnetr, fiihre uns hinauf 
zum Guten” 1 (und er spricht die anderthalb Verse): „Es erheben 
sich die an Giitern selir reichen Lieder und Gesange, wie Streit- 
wagen ganz siegreich, Schatze verleihend, unvergangliche Hilfe 
gewahrend, Beute gewinnend. — Wie die Kanvas haben die Bhrgus 
wie die Sonnen, alles Gute erreicht” 

1 Aus MS. I. 3. 39: 46. 4. Das Jaim. br. hat bloss: unnetar, un rna 
naya. 3 Aus MS. 1. c. (zum Teil verdorben, zum Teil geandert). Bhar. 

und Hir. wie MS. Die Verse werden irn Man. srs. dem Unnetr in den Mund 
gelegt. 
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1. Der Unnetr fiihrfc 1 sie’, aus dem Wasser herauf mil dem 
Verse und der Formel : ,,Kommt herauf, Nachkommen, Lebens- 
dauer, Gesundheit erhaltend, und mochten wir angenehm in unserer 
Wohnung sein. Fasset sAmt licit die Gayalrl, die Metra an. Uns 
sollen Besitz und Opfer begleiten *. — Erfreut ist er in den Himmel, 
ins Wasser eingegangen” \ 

1 Der Wortlaut nach Jaim. br. II. 68 (Anf.). 3 Opferveranstalter, 

Herrin des Hauses, und die anderen, die beim Schlussbad beteiligt gewesen 
sind (i hotrprathaman yajamanaprathaman va, Bhar. Hir.). ' 3 Aus Kath.; 

Bhar. und Hir. verwenden den Vers der MS. I. 3. 39: 46. 9 — 11. 1 Eben- 
falls aus Kath., wo aber supritah sisur apa avivesa. Der Sinn ist nicht klar; 
der Versteil hat wohl anderen Zweck. 

2. Opferveranstalter und Herrin des Hauses kommen aus dem 
Wasser herauf, indent sie sich ungewaschene (d. h. neue) Kleider 
umlegen l . 

1 Nach SBr. IV. 4. 5. 23. 

3. Der Opferveranstalter legt sich die Hauptbinde urn, init welcher 
der Soma umbunden war l , die Herrin des Hauses das Kleid, in 
welchem der Soma eingewickelt war s , oder dasjenige, durch welches 
er eingefriedigt war *. 

1 Vgl. X. 24. 14. 2 Vgl. X. 24. 7. s parisrayana ist anschei- 

nend gleichwertig mit paryanahana des SBr. III. 3. 2. 3. Nach Ap. ist es 
wohl ein anderer Name fur somopanahana (?), oder es deutet auf X. 20. 
14 (?). Bhar. und Hir.: sotnapanahanam yajamanah paridhatte somapari- 
srayanam patni. 

4. Diese beiden Kleider verschenken sie bei der Aufbruchsisti 
dem Adhvaryu l . 

1 Vgl. VIII. 8. 17. — Eine altere Quelle fflr die hier gegebene Vorschrift 
ist mir nicht bekannt; vielleicht ist !§Br. V. 3. 5. 26 (rajasuya) zu vergleichen. 

5. Nachdem sie init dem Verse: „Wir sind aus der Finsternis 
. . . (u. s. w. wie IIL 11. 2. 5) . . . angelangt” 1 der Sonne ihre 
Verehrung dargebracht haben \ und mit der Formel : „Zurtick- 
geschlagen ist Varuna’s Sehlinge, zuriickgeworfen ist Varuna’s 
Schlinge” mit dem Vorderfuss den Uferrand zuriickgeworfen haben \ 
begeben sie sich, ein Scheit in der Hand haltend, vom Unnetr ge- 
leitet, ohne umzublieken s zum Opferplatz zuriick, indent sie erslens 
den „Jubeivers” a hersagen : „Wir haben Soma getrunken, wir sind 
unsterblich 4 geworden, wir haben das Licht erschaut, wir haben 
die Gbtter gefunden. Was wird uns der Unhold noch antun, was 
die Bosheit des Sterblichen, o unsterblicher Soma ?” ‘ und dann die 
zwei folgenden Verse: ,,Das Geliehene, nicht Zuriickerstattete . . ., 
das vergelten wir, hier (d. h. auf der Erde) seiend, lebendig bringen 
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wir es den Lebendigen. — Moehten wir frei von Schuld in diesem 
Raume, frei von Schuld in dem ferneren und im dritten Raume 
sein. Die Pfade der Goiter und der V&ter, moehten wir sie alle 
frei von Schuld bewohnen” \ 

1 Vgl. zu VIII. 8. 18.a. 2 Beruht auf TS. VI. 6. 3. 5 („um Varuna 

von sich zu trennen”). 3 Die ganze Stelle muss auf irgend einem Brah- 
maiia beruhen. Die Bezeichnung mahiya auch bei Bhar. und Hir. i D.h.: 
„nicht vor dem fatalen Endtermin des Lebens sterbend”. 6 TS. III. 2. 
5. m. 6 TBr, III. 7. 9. 8 — 9. Die Verse sind stark verdorben aus AS. 
VI. 117. Nur noch Bhar. hat so, ebenfalls mit ksiyema . 

6. Nachdem sie mit der Formel : Brennholz bist du” u. s. w. die 
Holzscheite in den Ahavanlya gelegt haben, bringen sie diesem Feuer 
stehend ihre Verehrung dar mit dem Verse: ,,Dem Wasser bin ich 
gefolgt” u. s. w. \ 

1 Zum Ganzen vgl. VIII. 8. 18. b. 

XIII. 23. 

1. Die Ausgangsisti flndet in derselben Weise statt wie die Ein- 
gangsisti l . 

Vgl. X. 21. 1 fgg. 

2. Er kocht das Mus in demselben Topf, in welchem sich das 
Abscharrsel von der Eingangsisti noch befindet l . Streu und Ruhr- 
stab sind dieselben, die dort verwendet worden sind 3 . 

1 Vgl. X. 21. 8. 2 Nach TS. VI. 1. 5. 5 („zur Kontinuitat des 

Opfer$ ,, ). * 

3. Dieses Opfer wird im l^alamukhiyafeuer (d. h. im alten Aha- 
vanlya) verrichtet. 

4. An denselben Stellen des Feuers bringt er die Schmalzportionen 
dai% aber bei dieser Gelegenheit zaerst dem Agni, zuletzt der 
Pathys svasti \ 

1 Vgl. X. 21. 11 (er fangt hier also mit der Spende an Agni in der 
Mitte an, dann kommt die an Soma im O., die an Savitr im S., die an Aditi 
im W., die an Pathya svasti im N. — Die Vorschrift scheint auf Kaus. br. 
VII. 8. zu beruhen. Nach Ait. br. I. 11. 15 beginnt und schliesst man mit 1 
Pathya svasti. 

5. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und das 
dort Gesagte ist bier zu beachten) : ,,Wenn er die Opferverse der 
Eingangsisti als Opferverse zur Ausgangsisti nehmen wurde, so 
wiirde er ohne Wiederkehr jenen Raum (d. h. den Himmelsraum) 
ersteigen, er wiirde vor der Zeit sterben. Er verwendet die Ein- 
ladungsverse der Eingangsisti als Opferverse zur Ausgangsisti; so 
flndet er festen Stand in diesem Raume (d. h. auf der Erde)” *. 

1 TS. VI. 1. 5. 5. Die Vorschrift stimmt mft der der Bahvrcas uberein 
(vgl. Ait. br. I. 11. 11, Kaus. br. VII. 8 am Ende). 
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6 . Als nachtr&gliches Tieropfer bindet er an (and schlachtet) eine 
dem Mitra und Varuna darzubringende unfruchtbare Kuh *. 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 7. 3. 

7. Deren Ritual ist dasselbe wie das des „hinausgeschobenen” 
Tieropfers *. 

1 Also wie es in Buch VII dargelegt worden ist. 

8. Die beiden Befehle lauten hier: „Fiir Mitra und Varuna sage 
den Einladungsvers zum Fett der Netzhaut der Kuh her”, und: 
,,Gib den Befehl (zum Hersagen des Opferverses) zum Fett der 
Netzhaut der Kuh fur Mitra und Varuna” \ 

1 Vgl. VII. 21. 1. 

9. In derselben Weise andert er zu den Schnitten die Befehle, 
bis zum Worte: „zur Opfergabe” l . 

1 Vgl. VII. 25. 9. Der erste Befehl lautet also z. B.: „Fiir Mitra und 
Varuna sage den Opfervers zur Opfergabe der Kuh her”. 

10. 11. Nach der Uberlieferung einiger 1 sollen drei Anttbandhya- 
kiihe geopfert werden: eine dem Mitra und Varuna, eine den All- 
gbttern, eine dem Brhaspati. 

1 So erlauben es die Kathas (Kath. XXIX. 4: 172. 11 fgg.). Die Kiihe 
fiir die Allgotter und Brhaspati kommen hinzu, um die GOtter und das 
Brahman (welche jetzt, am Ende des Opfers, so zu sagen abgenutzt sind) 
zu starken. 

12. Die fur Mitra und Varuna bestimmte ist zweifarbig, die fur 
die Allgotter vielfarbig, die fur Brhaspati rot \ 

1 Nach Hir. weissruckig. Altere Quelle dieser Vorschrift ? 

13. Mit dem Opf'er der ftir die Allgotter bestimmten Kuh, welche 
die mittlere Stell'e irn Ritual einnimmt, geht. man leise vor *. 

1 So ist die Vorschrift der Kathas (und Manavas) : „Allg6ttefartig (wegen 
der Mehrzahl) sind die GeschOpfe (auch: „die Jungen”); er bringt den Samen 
in die GeschOpfe; er begeht das Opfer leise, denn „unausgesprochen” ist 
der Samen”. 

14. Er soil diese drei nicht uberali darbringen, sondern bloss 
bei einem Vajapeya, einem Rajasnya, einem Sattra, einem Opfer, 
bei welchem tausend Kiihe, einetn Opfer, bei welchem der ganze 
Besitz an Vieh als Opferlohn verschenkt wird \ 

1 Erweitert aus l§Br. IV. 5. 1. 11 — 12. 

15. Wer wunscht, dass sein ganzes Opfer saftvoll sein moge, der 
opfere diese drei Antlbandhyakuhe x . 

1 Aus MS. IV. 8. 6: 113. 17. 

16. Nach der Darbringung der Netzhaut der Anti band by akuh 
lasst sich der Opferveranstalter am siidlichen Rande der Mahavedi 1 
(in einem umfriedigten Ranme) Haupthaar und Bart scheeren. 

1 In der siidwestlichen Ecke, nach Bhar. und Hir. 


/ 
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XIII. 24. 

17, 1. (Jnmiltelbar nach dem Ausschiitten des Reises fur den 
anlasslich des Opfers der An.nbandhyakuh darzubringenden Opfer- 
kuchen streut er den Reis fur die Opfergaben an die minderen 
Gottheiten (Devikas) aus \ 

1 Dieser Ritus ist dem Rajasuya entnommen. Dass ex - aber auch von 
einem began gen wird, der ein Somaopfer verrichtet hat, wird in den Texten 
des Schwarzen Yajurveda (TS. III. 4. 9. 4, MS. IV. 3. 5: 44. 4, Kath. XII. 
8 : 170. 3) ausdrucklich gelehrt. Dem Wortlaxit nach stimmt Ap. mit Ait. br. 
III. 47. 1 xiberein, denn in Ap. ist statt nirvapati zu lesen : anunirvapati. 
Die am meisten vertretene Begrundung dieses Opfers ist, dass von einem, 
der ein Somaopfer dargebracht hat, die Versmasse abgenutzt sind; diese 
werden jetzt durch die Devikas, welche die Metra sind, wieder frisch und 
krSftig. . 

2. Es sind die folgenden fiinf: ein zwolfschtisseliger fiir Dhatr 
bestiminter Opferkuchen, ein Caru fur Anumati, ein Caru fill’ Raka, 
ein Caru fiir Sin I vail, ein Caru ftir Kuhn '. 

1 TS. I. 8. 8. 

3. In den Schalen, in welchen sich noch ein Somarest beflndet \ 
in diesen koche er die vier nach dem Opferkuchen, folgenden 
Opfergaben. 

1 Vgl. XIII. 19. 6. Die Vorschrift nach Kath. XII. 8: 171. 2 (MS. IV. 
3. 6 : 45. 9). Es sind die vier Carus (fiir Anumati u. s. w.) von Sutra 2 ge- 
meint. Diese Schalen werden benutzt, weil Soma der Gott ist, der den 
Samen hineinlegt. Die Handlung bezweckt also die Fruchtbarkeit der Gattin 
und der Tiere. * 

4. Svistakrt und Ida aber sind ftir den Opferkuchen welcher 
anlasslich des Opfers der Antibandhyakuh dargebracht wird, und 
ftir die Opfergaben an die Devikils, dieselben. 

5. Die besonderen Wiinsche, deren Erfiillung naan durch diese 
Opfergaben erreichen kann sind nach der heiligen Uberlieferung : 
Nachkommen, Yieh, die Herrschaft iiber seine Scharen, — in diesem 
Falle wird der ftir Dhatr bestimmte Opferkuchen in der Mitte 
dargebracht; dadurch bringt er ihn in die Mitte seiner Schar, — Ge- 
nesung von einer dauernden Krankheit, die Aussicht, dass ein Opfer 
ihm wieder zufallen wird, das Bekommen von Weisheit (medha), 
von Ansehen {rue) \ 

1 TS. III. 4. 9. 

6. Der bei den beiden vorhergehenden Tieropfern verwendete 
Svaru wird erst nach dem Opfer der Annbandhyakuh ins Feuer 
geworfen, der Herzbratspiess erst jetzt enfernt \ 

1 Vgl. XI. 20. 15 mit Bern. 
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7. Er raacbt die Visnuschritte l . 

1 Als Schlusshandlung des ganzen Tieropfers ; vgl. VII. 28. 1 (?). 

8 . Fur einen Fiirsfen, oder einen, der nahe daran ist ein Ftirst 
z« werden \ sclmttet er, nach dem Auschiitten des Reises fur den 
anlasslich des Opfers der Annbandhyakuh darznbringenden Opfer- 
kuchen, den Reis aus fur die acht Opfergaben an die Devasn ge- 
nannten Gottheiten : Agni Gyhapati u. s. w. 3 . 

1 Dafiir hat das Brahmana : rajyah (ein zum Konigtum Berufener). 
2 Beruht auf TBr. I. 4. 2. 4 (dessen Wortlaut genau so von Bhar. gegeben 
wird) und ist dem SautramanT oder Rajasuyaritual entnommen, vgl. XVIII. 
12. 4-5. 

9. Svistakrt und Ida, jedocb sind fur beide dieselben. 

10. Nach der Uberliefernng der Bahvrcas 1 wird die Annbandhyakuh 
durch einen fur Mitra und Varuna bestimmten Quark ersetzt. Dazu 
spricht der Hotr, vor deni Havirdhanazelte sitzend, den Opfervers 
aus, ohne einzuatmen \ Die Zeremonie f&ngt mit der Spende der 
Opfersubstanz an 5 und schliesst mit der Ida ab, oder sie fangt mit 
den Voropfern, oder mit den Butterportionen an *. Nach der Uber- 
lieferung einiger schliesst sie mit der Ida ab. 

1 Die KausTtakins wenigstens (Kaus. br. XVIII. 12 am Ende) erlauben 
die Amiksa statt der Kuh. 3 Diese Vorschrift finde ich in keinem Bahvrca- 
texte. 3 Es wird also gleich, ohne vorhergehende Zeremonie, eine nicht 

geweihte ( laukika ) Amiksa dargebracht. 4 So Sankh. srs. V. 12. 12, 

Asv. srs. VI. 14. 20. 

11. Nach einigen wird vom Zeremoniell der Amiksa nichts fort- 
gelassen '. 

1 Es beginnt also mit dem Herbeischaffen des Astes zur Erhaltung 
der Milch fur das Dadhi, aus welchem die Amiksa bereitet wird, und schliesst 
wie das Voll- und Neumondsopfer ab. 

12. 13. Nach diesem Quark schiittet er den Reis fur die Devikas 
aus. Svistakrt und Ida aber sind fur beide dieselben. 

14. Nachdem er dann die am Sadas \ am Havirdhanazelte 3 und 
an den beiden Havirdhanakarren * zuerst gekniipften Knoten gelost 
hat, l&sst er die beiden HavirdliUnakarren in nordlicher Richtung 
aus der Mahsvedi entfernen. 

i Vgl. XI. 10. 15. 2 Vgl. XI. 8. 5. 3 Vgl. XI. 8. 1 und zu 

allem XI. 8. 7. 

15. Der Opferveransfalter entziindet mit einem dem Ahavanlya 
entnommenen Feuerbrand das die Maharedi bedeckende Gras 1 mit 
dem Verse: „Das Anlehen, das nicht zuriickerstattet bei mir sich 
befindet, der Tribut, den ich dem Yama schulde, damit finde ich, 
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bier (auf der Erde) noch lebend, micli ab. So bin ichdadureh, o 
Agni, frei von Schuld” *. 

1 Beruht auf TS. III. 3. 8. 3 — 4: „Yama ist Agni, Yarn! die Erde; 
indem der Opferveranstalter die Vedi mit Krautern bestreut, ladet er, dem 
Yama gegenttber, eine Schuld auf sich. Wenn er auszoge ohne diese Krauter 
zu verbrennen, so wiirde man in jenem Raume (d. h. im Jenseits) ihn am 
Halse gebunden herumfiihren. Durch das Verbrennen mit diesem Spruche 
erledigt er sich schon auf der Erde dem Yama gegeniiber seiner Schuld 
und kommt frei yon Schulden in den Himmelsraum”. 2 TS. III. 3. 8. b. 

16 . Wenn es sozusagen genaiseht geht (d. h. wenn er nicht bloss 
Gluck, sondern zuweilen auch Missgeschick hat), so schutte er mit 
den beiden hohl aneinander gehaltenen Handen in das Feuer des 
auf der Mahavedi brennenden Grases Gerstenmehl aus 1 mit deiri 
Verse: ,,0 Vi^valopa 1 , ich opfere dich in des AHversengers Maul. 
Einer isst vom Nichtgegessenen, einer vom Nicht-ins-Feuer-gespen- 
deten, einer vom Zusammengebrachten ; die sollen uns Arzenei 
bereiten und Sitz und vorzuglichen Sieg” *. 

1 Nach TS. III. 3. 8. 4. * Dass visvalopa fur die Sutraverfasser 

„mit Kusa oder Sand vermischtes Gras” bedeutet, geht z. B. aus Baudh. 
XXI. 2: 72. 14 (vgl. X. 4 : 3. 15) hervor. 8 TS. III. 3. 8. c. 

17 . Uber den Rauch 1 sprichi er die drei Verse, welche anfangen 
mit den Worten : „Was aus dem Antrieb” \ 

1 Entweder des brennenden Grases (Sutra 15) oder des ins Feuer 
geworfenen Gerstenmehles (Sutra 16). 2 TS. V. 7. 7. a— c, aus dem Caya- 

naritus (vgl. unten XVII. 23. 11). Woher Ap. (dem Vaikh. folgt) diese ganze 
Vorschrift entnimmt, ist unbekannt. Hir. hat dieselbe Vorschrift, verwendet 
aber nicht TS. 1. c. a— c., sondern b— d. Man. srs. II. 5. 5. 21 lasst den Opfer- 
veranstalter (was? wen?) iiberreichen mit TS. 1. c. b— c. 

18 . Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und das 
dort Gesagte ist in diesem Zusammenhang zu beachten): ,,An der 
Ekastaka, die die Tage regelt^ u. s. w. l . 

1 TS. III. 3. 8. 4 — 5: „Am Astakatage par excellence (d. h. am Asta- 
katage, der, dem Maghavollmond unmittelbar folgend, mit dem Naksatra 
Jyestha zusammenfallt, vgl. Ap. grhs. 21. 10), der die Tage regelt (wohl weil 
damit, vgl. TS. VII. 4. 8. 1, das neue Jahr anfangt), koche er einen Reis- 
kuchen von vier Mass und zunde am folgenden Morgen damit diirres Ge- 
strtipp an (d. h. vermittelst diirren Gestruppes ztinde er den trocknen Kuchen 
an). Wenn er brennt, gibt es ein gutes Jahr, wenn nicht, ein schlechtes. Auf 
Grund dieses Erkenntnismittels pflegten die Seher friiher eine lange dauernde 
Somafeier zu unternehmen (oder eventuell, wenn das Prognostikum ungunstig 
war, zu unterlassen)”. 

19 . Mir den drei Versen : 

1. ,,Dieser hier soli vorne mit der Wolke (oder: „mit dem 
Himmel ,, ?) feist werdend uns beschutzen, damit unsereWohnungen 
keinen Scbaden nehmen. Zalhreich sollen unsere Wolmungeii sein. 



XIII. 25. 4. 


Der Agnistoma: Schlussteil. 


363 


2. Verleihe uns, Herr der Wolke („des Himmels” ?) auf gliiclt- 
liche Weise Nahrungskraft, bring uns das Verlorene zuriick, bring 
uns Reiclitum wieder. 

3. Du feister Gott, du gebietest liber tausenderlei Gedeihen ; 
verleihe uns [Tnversehrtheit, mit tuchtigen Mannern verbundenen 
Wohlstand, und das Jahr hindurc.h Heil” 1 

bringt er in der Weise wie im Brahinana gesagt ist, seine Ver- 
ehrung dar a . 

1 TS. III. 3. 8. d— 1. 3 TS. 1. c. 5 : „Wer, den Zuschauer, den 

Zuhorer, den Verkiindiger kennend, den Gottesdienst verrichtet, geniesst im 
Jenseits den Erfolg seiner Gotterverehrung und seiner an die Priester ver- 
schenkte'n Gaben” u. s. w. Der Zuschauer ist Agni (der im 1. Verse gemeint 
sein soil), der Zuhorer ist der Wind (im 2. Verse), der Verkiindiger ist die 
Sonne (im 3. Verse). 

XIII. 25. 

1. Nachdem er (imraer noch der Opferveranstalter) sich den Wisch 
in den Schoss gelegt hat, fliistert er, innerhalb der Mahavedi sitzend, 
die ,,Befreiung” genannten Pormeln : ,,Diei'enigen Gbtter . . . (u. s. w. 
wie IV. 14. 10. b). . . seiner Stammesgenossen” *. 

1 TS. III. 5. 4. a — f. Die Vorschrift beruht nicht auf einer mir bekannten 
Quelle. 

2. Zu diesem Zeitpunkte erfolgen nacli der Uberlieferung einiger 
die Visnuschritte \ 

1 Vgl. IV. 16. IS. 

3. Nachdem er das verlassene Feuer (d. h. den alten Garhapatya) 
in den Feuerbohrer Iiat hinaufsteigen lassen 1 — wenn der Opferver- 
anstalter ein Gata^rl 1 ist, auch den ^alamukhiya (d. h. den alten 
Ahavanlya) — zieht er in ostlicher oder nordlicher 5 Richtung aus 
und siedelt auf dein neu erwahlten Opferplatz an mit dem Verse: 
,,Hier sind wir am schonsten Aufenthaltsorte angelangt, gtinstig 
(seien) uns die beiden hier : die Erde und der Himmel. Mochten wir 
zum Besitz von Kiihen, Schatzen, Rossen und Nahrung, durch 
Manner in den Besitz von tuchtigen Mannern gelangen” 4 . Dann 
bohrt er das Feuer hervor und lasst den Ritus der Aufbruchsisti 
beginnen. 

1 Vgl. VI. 28. 11. 3 Vgl. I. 1. 3. s So das Kaus. br. XVIII. 14. 

4 TBr. III. 7. 9. 9. 

4. Nachdem er Brennholz zu den Feuern hinzugelegt, den Wisch 
angefertigt und die Feuer umstreut hat, unternimmt er die Hand- 
lungen, deren erste das Waschen der Hande ist. Die Gerdte warden 
fertiggestellt, wie sie erforderlich sind 

1 Vgl. Bern, zu VIII. 9. 13. 
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5. Wenn die Zeit da ist, die Opfersubstanz auszusehiitten, schtittet 
er den Reis aus fiir einen fiinf- 1 oder achtschiisseligen 3 fur Agni 
bestimmten Opferkuehen. Wenn er ftinfschusselig ist, so sind Ein- 
ladungs- und Opf'ervers fiir die Spende an Agni svistakrt im Gaya- 
trl-, wenn er achtschusselig ist, im Panktiversmass '. 

1 So das &Br. IV. 5. 1. 13. In dem Brahmana der Taitt. scheint die 
UdavasanTyesti nicht behandelt 'zu sein. 3 MS. IV. 8. 6: 114. 14 und 

Kath. XXIX. 4: 173. 1, 4 erlauben fiinf- und achtschiisseligen Opferkuehen, 
ziehen aber den letzten vor. Kaus. br. XVIII 14 erlaubt beide. 8 Vgl. 
SBr., Kath. und Kaus. br., wo indess nicht von den Samyajyas, sondern von 
den Einladungs- und Opferversen fiir die Hauptspende die Rede ist; so auch 
Bhar. — Vgl. V. 28. 1-2. 

6. Opferlohn ist ein Zugstier 1 oder Gold im Werte eines Zug- 
stieres. 

i So nach $Br. IV. 5. 1. 15. 

7. a. Die Isti verlauft in der bekannten Weise. 

7. b. Statt der Aufbruchsisti gilt nach der Uberlieferung der 
■Vlljasaneyins (fakultativ) eine dem Visnu darzubringende Vollloffel- 
spende l . 

1 Die Vajasaneyins (&Br. IV. 5. 1. 16) erlauben statt der Isti eine dem 
Visnu geltende Spende von viermal mit dem Sruva in die Juhu geschopftem 
Schmalz. 

8 . Nachdem er die Juhn mit zwolfmaligem vermittelst des Sruva 
hineingeschflpftem Scltmalze geftlllt hat, spendet er, innerhalb der 
Vedi aufrecht stehend, den Inhalt ins Feuer mit dem Verse: ,,Hier 
schritt Visnu aus ... (u. s. w. wie II. 6. 1) . . . besehuttete” \ 

1 TS. I. 2. 13. e. Die Vorschrift gibt nahere Bestimmungen zu der 
vorhergehenden. Bhar. hat, wie SBr., caturgrhtta. 

9. Zu welchem Zeitpunkt am Abend diese Aufbruchsistl zum 
Abschluss kommt, zu diesem Zeitpunkte bringe er das Agnihotra 
dar‘; zum richtigen Zeitpunkte das dann folgende Morgenagnihotra 3 . 

1 Also auch, wenn dessen eigentliche Zeit verstrichen ist; es wird ja 
wahrend eines Somaopfers kein Agnihotra verrichtet (X. 14. 4). — Hir. hat: 
sa yavadratrau kiyadrairena va samtisthate u. s. w. 1 Die Vorschrift 

beruht auf &Br. IV. 5. 1. 16 am Ende. 

10. Hiermit ist die Darstellung des Agnistoma zu Ende geftihrt. 
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Inhaltsiibersicht. 

Nachdem in den Btichern X — XIII die einfachste Norm (Grund- 
form, sninsthu ) des Somaopfers beliandelt ist, kommen jetzt die 
weiteren Samsthas zur Sprache: der Ukthya, welcher 15 Stotras 
und damit parallel laufende £>astras umfasst, der Sodasin, der 16, 
der Atiratra, der 29, und der Aptoryama, der 33 stotras und 
f^astras hat. Der Ukthya wir’d XIV. 1. 6 — 2.1, der Sodasin X1Y. 
2. 2 — 3. 7, der Atiratra XIX. 3. 8 — 4. 11, der Aptoryama XIV. 
4. 12 — 16 beschrieben. Dann werden die mit einer Blfzalil von 
Opfertieren verbundenen Somafeiern behandelt: XIV. 5 — 7, darauf 
die Beteiligung des Brahman beim Somaopfer: XIV. 8 — 10, das 
Entgegennehmen der Dak§inas beim Somaopfer: XIV. 11 — 12, das 
mit den Caturhotr- und verwandten Formeln verbundene Ritual: 
XIV. 13 — 15, und endlich die Gutmachungen beim Somaopfer: 
XIV. 16—34. 


Die weiteren Somasamsthas. 

XIV. 1. 

1. Der Ukthya, Soda&in, Atiratra und Aptoryama sind nur in 
Nebensachlichem vom Agnistomaabweichende Modiflkationen desselben. 

2. Den Ukthya begehe wer Besitz an Vieh, den Sodasin, wer 
Kraft, den Atiratra, wer Nachkommen oder Vieh wtinscht. Durch 
den Aptoryama-atirEtra erreicht er die Erfiillung aller Wunsche l . 

1 Das Sutra beruht wohl auf einem Brahinana; zum Sodasin vgl. TS. 
VI. 6. 11. 1 ( indriyam , viryam), zum Aptoryama TBr. II. 7. 14. 2 am Ende 
(hier als Ekaha behandelt). 

3. Deren Ritus ist wie der des Agnistoma, 

4. 5. und die Modiflkationen sind behandelt in Bezug auf das 
Sad as *, das Kratukarana *, die bei den verschiedenen Arten von 
Somafeiern darzubringenden Opfertiere die Somakaufkuh 4 und 
das Gefass beim Sodasin \ 

1 Vgl. XI. 10. 13. * Vgl. XII. 6. 7-8. 3 Vgl. XII. 18. 13-14. 

4 Vgl. X. 22. 6. 0 Vgl. XII. 2. 6. 


Der Ukthya. 

6 . Wenn die Somafeier ein Ukthya ist 1 , so liisst er, wennerdie 
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Becher zu den mit dem Agnistomastotra korrespondierenden Soma- 
spenden einfullt, Soma tibrig flir drei Reihen von Bechern. 

1 Wenn also nach dem letzten (12.) Schoppen, Stotra und Sastra noch 
drei Ukthas, d. h. Sastras (und Gralias und Stotras) hjnzukommen, sodass 
es deren im Ganzen 15 gibt. 2 Zu dem in G. H. § 241. a angegebenen 
Zeitpunkte, vgl. Ap. XIII. 15. 2; bier aber fallen selbstverstiindlich die mit 
sarvam anfangenden Vorschriften aus. 

7. Der Befehl lautet wie friiher 1 . 

1 Ap. wiederholt hier den oben, XIII. 14. 11, gegebenen Befehl, wahr- 
scheinlich um anzudeut.en, dass die in ihm implizierten Handlungen an ihrer 
gewdhnlichen Stelle, nicht aber am Ende der drei Ukthas stattfinden sollen. 

8 . Nachdem er mit den dem Agnistomastotra parallel laufenden 
Bechern vorgegangen ist l , schopft er in der Weise des Morgen- 
dienstes * den Ukthyaschoppen verteilend * ans. 

i Vgl. XIII. 16. 7-8 (also nach Beendigung der in C. H. § 244 be- 
schriebenen Handlung). 2 Vgl. XII. 28. 11 und 29. 4, 8 (G. H. §§ 159, 
163, 168). 8 Das Praverbium vi deutet die Verteilung der einen Soma- 

quantity an, von welcher je ein Drittel als Ukthyagraha gilt. Der Ukthya- 
schoppen (unverteilt) ist schon zu dem XIII. 11. 13 angegebenen Zeitpunkte 
geschOpft (nach Beendigung der in G. H. § 219 beschriebenen Handlung). 

9. Mit diesem [Jnterschiede: die oben XII. 28. 11, 29. 4 und 
29. 8 angegebenen Formeln zum SchOpfen und Hinsetzen werden so 
abgeandert, dass er statt: „fur Mitra und Vanina” sagt: „ftir Indra 
und Varuna” beim ersten Ukthyagraha; beim zweiten : „fur Indra 
und Brhaspati”; beim dritten : „fur Indra und Visnu” \ 

J Vgl. Kith. IV. 6 : 32, 15-22, MS. IV. 6. 5 : 86. 14. - Mit diesen 
Schoppen laufen parallel 1. das Stotra auf dem sakamasva saman (Pane. br. 
VIII. 8. 5) und das vom Maitravaruna zu rezitierende aindravaruna 
sastra (umfassend nach den KausTtakins, vgl. Sankh. srs. IX. 2 : RS. VI. 16. 
16 — 18 als stotriya-, VI. 16. 19 — 21 als anurupatrea; III. 51. 1 — 3 und 

VIII. 42. 1—3 als treau; VII. 82 und 84 als sukte; VI. 68. 11 als yajya). 2. 
das Stotra auf dem saubhara saman (Pane. br. VIII. 8. 12) und das vom 
Brahraanacchamsin zu rezitierende aindrabarhaspatya sastra (umfassend, 
vgl. Sahkh. srs. IX. 3: RS. VIII. 21. 1 — 2 als stotriya-, VIII. 21. 9 — 10 als 
anurupatrea; I. 57. 1—3 und III. 73. 1—3 als treau; X. 42. 1 — 10 und X. 68 
als sukte; X. 42. 11 als paridhanlya; VII. 97. 10 als yajya). 3. das Stotra 
auf dem narmedha saman (Pane, br, VIII. 8. 21) und das vom Acchavaka 
zu rezitierende aindravaisnava sastra (umfassend, vgl. Sankh. srs. IX. 4 : RS. 
VIII. 98. 7 — 9 als stotriya-, tvam na indra ib. 10—12 als anurupatrea; II. 13, 

I. 154, I. 155, IX. 69 als suktani; VI. 69. 3 als yajya). 

10. Bei alien Grundformen (Samsthas) erl&sst er nach der Dar- 
bringung aus der letzten Beeherreihe den Befehl : „Unnetr, giesse 
den Soma ganz ein, lasse nichts tibrig* ; wische die beiden Fasser 
(Pntabhrt und Dronafass) mit den Fransen ab und stelle sie mit der 
Offnung nach unten” a . 

Vgl. XIII. 15. 2 und Bern. 2 zu XIV. 1. 6. 
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XIV. 2. 

1. Allen Grundformen der Somafeier sind dann die Handlungen 
des Agriistoma gemein, welche anfangen rnit deni Befehle: „Agnldh, 
hole die gltihenden Kohlen ftir die Zoopfer herbei” L . 

1 Also XIII. 16. 12, XIII. 15. 9 (C.H. § 246-260). 


Der Sodasin. 

2. Wenn die Somafeier ein Sodaiin ist, so lAsst er, wenn er die 
Ukthyabecher der letzten Reihe eingiesst. Soma fur eine Becherreihe 
iibrig. 

3. Die Weise, wie der Soda&nschoppen geschopft wird, ist die 
folgende : 

4. Er wird beim Morgendienste 1 • als letzter der Schoppen aus 
dem ununterbrochenen Gusse geschbpft *. 

1 Nach TS. VI. 6. 11. 3 (weil sowohl der Sodasin als der Morgendienst 
ein Donnerkeil ist, sodass er ihn aus seinem eignen Geburtsorte heraus- 
schopft). 1 Also nach dem Dhruva (vgl. XII. 16. 9); ein wenig anders 

das !§Br. IV. 5. 3. 7 : nach dem Agrayana (das ware nach XII. 15. 9 erste 
Halfte). 

5. Oder als letzter der Schoppen aus dem Gusse bei jedem 
Dienste \ 

1 Nach TS. 1. c.: „Bei jedem Dienste schSpft er hinzu (d. h. beim 
Morgendienste schOpft er den Sodasin, beim Mittags- und Nachmittagsdienste 
schopft er aus dem Gusse hinzu); dadurch erzeugt er ihn aus jedem „Savana”. 

6 . Die Uberlieferung einiger 1 lautet: „Er schdpfe ihn bei den, 
ersten beiden Diensten, vor der letzten Ukthyarunde aus dem 
CJkthyasclioppen, nachdem mit sAmtlichen Ukthyaschoppen vorge- 
gangen ist, beim Nachmittagsdienste schtjpfe er ihn aus dem Erst- 
lingssclioppen”. 

1 Wer diese „einigen” sind, ist unbekannt. Hir. hat beinahe dasselbe, 
aber ohne athaikesam. 

7. Oder aber er schopft ihn bloss beim Nachmittagsdienste aus 
dem Erstlingsschoppen ftir einen der Vieh wtlnscht l . 

1 Nach TS. VI. 6. 11. 3. 

8. Er schbpfe ihn nicht bei einer Ukthyafeier *, oder er darf es doch. 

1 Nach TS. 1. c. (weil die Ukthas die Jungen und das Vieh sind ; er 

wurde die Jungen und das Vieh des Opferveranstalters verbrennen). 

9. Bei einer ubernachtigen Somafeier schbpfe er ihn ftir einen, 
der Vieh wtinscht l , bei einer ubernachtigen Somafeier fur einen, 
der priesterliches Ansehen wtinscht. 

1 Nach TS. 1. c. 4. 



368 


Vierzehntes Buch. 


XIV. 2* 10.— 


10. Auch bei einem Agnistoma schOpfe er ihn fur einen Baronen \ 

1 Nach TS. 1. c. In diesem Falle umfasst der Agnistoma nicht zwolf, 

sondern dreizehn Graha-stotra-sastras. Nach Rudradatta ist dies der Aty- 
agnistoma. 

11. Der Soda^inschoppen ist mit Stotra und $astra versehen l . 

1 Zum Stotra nnd Sastra vgl. Bern. 2 zu XIV. 3. 3. 

12. Der Vers und die Formel zum Schopfen und Hinstellen sind : 
„Ersteige, o Vrtratoter, den Wagen ; angeschirrt durch das heilige 
Wort sind deine beiden Falben. Es soil der Pressstein durch seinen 
Laut deinen Geist richtig uns zugewandt machen. Mit einer Unter- 
lage geschopft bist du ; fur den mit Soda&n verbundenen Indra dicli” \ 

1 TS. k 4. 37. Es darf aber auch einer der folgenden vier Anuvakas 
verwendet werden. 

13. Wenn der Schoppen auf den Khara gestellt worden ist, 
spricht er tiber ihn 1 die vier 3 Verse aus: „Er ; liber welchem es 
kein anderes Geschopf gibt, er, der in alle Geschopfe eingedrungen 
ist, Prajapati, der mit der Naebkommenschaft vereinte, der umfasst 
die drei Lichter, er der den Sechszehnten (Schoppen) besitzt. — 
Dieser ist der richtige Brahman : Indra mit Namen, berlihmt in der 
Schaar. — Laut babe ich deine Falben in der grossen Versammlung 
gepriesen; ich ersiege deinen, des Siegbaften, lieben Rausch, der 
der richtige ist. — Indra fixrwahr, der uns das liebliche Schmalz 
mit den Falben ausgiesst, beruhmt in der Schaar, in dich, der du* 
gelblich aussiehst, sollen die Lieder eindringen”. 

1 Der Ritus ist Pane. br. XII. 13. 32 oder Jaim. br. I. 205 entlehnt, 
wo freilich der Udgatr, und zwar nur mit dem ersten Verse auf den Schoppen 
Jblickt. 2 Die Trennung der Verse im Garbe’schen Texte ist unrichtig, 

wie aus TBr. III. 7. 9, 5—6, wo alle diese vier Verse ebenfalls ganz gegeben 
sind, hervorgeht: tristubh, gayatrl dvipada, pura-usnih, anustubh. In der Tat 
sind es aber nur drei Verse: 1 . yasman na jatah; 2. esa brahma (Fragment); 

3. RS. X. 96. 1 (verdorben und erweitert). Die Quelle der letzten beiden 
Verse ist schliesslich Ait. br. IV. 3, 4. 

XIV. 3. 

1. Wenn die Sonne halbwegs untergegangen ist, treibt der 
Adhvaryu mit Gold in der Hand, das Stotra zum Soda&nsehoppen 
her bei \ 

1 Nach TS. VI. 6. 11. 6: „weil zu diesem Zeitpunkte Indra den Vrtra 
getdtet hatte. So schleudert er sichtlich einen Donnerkeil auf seinen Neben- 
buhler”. Dass er Gold (entweder einen goldnen Reif oder ein Stuckchen 
Gold) in (an) der Hand tragt, beruht wohl auf Pane. br. XII. 13. 25 oder 
Jaim, br. I. 194, wo gelehrt wird, dass wahrend des Gesangs die Sanger 
jedesmal einander ein Stlickchen Gold darreichen sollen, welches in der 
Hand desjenigen verbleibt, der seinen Teil des Samans absingt. 
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2 . Es vertritt die Stelle des Grases '. 

1 Vgl. XII. 17. 4 und 7. 

3. Man halt vvahrend des Lobes ein weisses 1 Ross Oder ein 
rotlich braunes s vor den Shngern. 

1 Ein schwarzes nach Pane. br. XII. 13. 26. * Vgl. Jaitn. br. I. 

97 (Das Jaim. br. in Auswahl § 74 Bern. 9). — Darauf findet das Stotra 
statt auf dem Gaunvitasaman (gesungen auf SV. II. 302 — 304) vgl. Pafic. br. 
XII. 13. 9, und das Sodasisastra, vgl. Asv. srs. VI. 2 und 3. 

4. Zu den Anustubhversen des Sastra 1 lautet der beiderseitig 
das Wort moda enthaltende verschrankte Respons: ot/ia moda iva 
made, nach jedem Halbverse, madil moda ivomatha bei den Pausen 
am Ende eines Verses. 

1 Namlich RS. VIII. 69. 1-3, 8—10, 13-15 (Ait. br. IV. 4. 4). Zur 
genauen Bestimmung des Ausdrucks vyatisakta ist ein defer gehendes Stu- 
dium des Hotrritus ' erforderlich, da der Ausdruck mit der Rezitadonsweise 
dieses Priesters zusammenhangt, vgl. Ait. br. IV. 3. 1 : vyatisajati und IV. 4. 5. — 
Bhar. hat : sastram vyatyasawi pratigrnaty otha moda iva mada mada moda 
ivamatheti. Hir. stimmt mit Baudh. (XVII. 4) uberein : uparistat stotriyanuru- 
pabhyam otha moda iva made mada moda ivomatheh vyatyasawi pratigrnaty 
anusiupsu siddhah pratigarah. Vaikh. ziemlich dasselbe. Zu vergl. ist auch 
Asv." VI. 3. 14. 

5. Nachdem er aus dem Schoppen gespendet hat mit der Formel : 
„Oberherr Indra,, dn bist der Oberherr der Gbtter. Mache mich 
zura Oberherrn, mache mich langlebig und gesund unter den Men- 
schen” \ geniesst er aus dem Soda^inschoppen, nachdem er den 
Vers und die Forme! hergesagt hat: „Indra der Allberrscher und 
Varuna der Konig, die haben dir diesen Trunk im An fang zurecht- 
gemacht; nach deren Trunk trinke ich. — Die Stimme soil sich, 
gerne annehrnend. an dem Soma s&ttigen” ’. Die anderen trinken 
aus den Bechern mit der Formel : „ . . . von dir, o Kbnig Soma, 
der du mit den Soharen der Adilyas zusammen bist” 8 . 

1 Die Formel in TBr. III. 7. 9. 6—7. 5 Vers und Formel TBr. 

1. c. In diesem Zusammenhang diirften beide dem Jaim. br. (I. 205) entnom- 
men sein. 3 Vgl. Xll. 24. 7. 

6. Er andert den Wortlaut dieses Trinkspruches ab, indent er 

statt: „. . . der du die Jagatl als Metrum hast” sagt : der du 

die Anustubh als Metrum hast”. 

7. Das rotlich braune Ross ist der Opferlohn *, oder ein Maultier- 
weibchen ! . 

1 Nach TS. VI. 6. 11. 6. 2 Altere Quelle? 


Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. 


B 24 
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Der Atiratra. 

8. Wenn die Somafeier eine iibernachtige (ein Atiratra) ist, so 
lasst er, wenn er die Soda&n becher 1 eiugiesst, Soma tibrig fur 
dreizehn Becherreichen *. 

1 D. h. die Becher, aus welchen zu gleicher Zeit mit dem Soma- 
schoppen libiert wird. 2 Fiir einen Atiratra kommen hinzu die drei, 

jede vier Graha- stotra- sastras umfassenden Runden (paryaya) und als 13. 
'die ein Graha- stotra- sastra umfassende Sandhi, vgi. Verf., Der Arseya- 
kalpa, S. 204. 

9. Nachdem er mit dem Soda&nschoppen vorgegangen is, geht er 
mit den Runden der JSTachtfeier vor. 

10. Bei der ersten Reihe ist der Becher des Hotr der erste, bei 
der zweiten der des Maitrftvaruiia, bei der dritten der des Bralmiana- 
cciiainsin, bei der vierten der des Acchavaka 1 . 

1 Diesen und den folgenden Schoppen laufen parallel die Stotras, 
wie sie in Pane. br. IX. 1 fgg. (vgl. Verf., Der Arseyakalpa, S. 204) verzeichnet 
sind, und die Sastras, welche zusamniengestellt sind u. a. im &ankh. srs. IX. 
7—18 und, davon teilweise abweichend, in Asv. VI. 4. 10. 

11. Mit der Formal: ,,Fur Indra dich, dem mit der Nacht in 
Verbindung stehenden” 1 giesst er (nl. der Unnetr) in jeden Becher, 
der je an der Spitze der Reihe steht, den Soma ein. 

1 Die Formel aus keiner alteren Quelle belegbar. 

12. Die nachtige Feier gilt ganz dem Indra \ 

1 Diese Andeutung behufs der Variationen des Trinkspruches. 

13. Er ftndert den Wortlaut des Trinkspruches iiberall, indem er 

sagt : . . der du die Anustubh als Met rum hast” \ 

1 Vgl Sutra 6. 

14. Mit den beiden ersten Reihen geht der Adhvaryu, mit den 
beiden letzten der Pratiprasthatr vor. 

15. Das ist die erste Runde. 

16. Derselbe Vorgang bei der zweiten und dritten Runde. 

XIV. 4. 

1. Jetzt sebuttet der Pratiprasthatr den Reis aus 1 fur den zwei- 
schiisseligen fur die' Alvins bestimmten Opferkuchen \ 

1 Er verrichtet die Handlungen vom Hiindewaschen ab bis zur Hin- 
stellung des fertigen Opferkuchens auf die Vedi. 2 Vgl. Kaus. br. XVIII. 

1 : atha yat parastad asvinau yajaii . 

2. Er (nl. der Unnetr) giesst die Morgendammerungsbecher 1 ein, 
den des Hotr zuerst. 

1 D. h. die Becher, aus welchen die Schoppen geopfert werden, die 
dem Sandhistotra und dem Asvinasastra parallel laufen. 
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3. Das Dammerungsstotra wird neunversig auf der Rathantarasing- 
weise abgesungen l . 

1 Vgl. Pane. br. IX. 1. 28; dass es trivrt ist, sagt das Jaim. br. L 231 
ausdrucklich. Die Verse sind SV. II. 99—104. 

4. Das A^vina&istra umfasst iiber tausend Verse l . 

1 Nach Kaus. br. XVIII. 3 soli der Hotr nieht mehr, aber auch nicht 
weniger als 1000 hersagen. Das Sastra wird behandelt: Asv. VI. 5, 6ankh. 
IX. 20. 

5. Es wird abgeschlossen, wenn die Sonne aufgegangen ist \ 

1 Dies wird Kaus. br. XVIII. 4 prazisiert. 

6. Wenn es abgeschlossen ist, nimmt der Adhvaryu den Becher 
des Hotr, die Becheradhvaryus nehmen die anderen Becher, der 
Pratiprasthatr nimmt den Opferkuchen. 

7. Die beiden Befehle zu den Spenden lauten : ,,Fiir die Alvins 
sage den Einladungsvers zu den ubertagigen Somaspenden hex’. Fur 
die Alvins fordere auf zu den ubertagigen Somaspenden” 

1 Die Sampraisas beruhen wohl auf dem Praisadhyaya der Bahvrcas, 
der alter als Asv. ist (Rgvedakhila V. 7. 4. s, ed. Scheftelowitz S. 147). 

8. Oder, an Stella des zweiten Befehles: ,,Fur die Alvins fordere 
auf zu den vorgetretenen ubertagigen Somaschoppen , ’ l , 

1 So Bhar., Hir., Man. srs. 

9. Oder aber ohne die Hinzuftigung : ,,vorgetretenen”. 

10. Zu gleicher Zeit mit den Spenden aus den Sornaschoppen 
opfert der Pratiprastluxtr den Opferkuchen ganz. 

11. Den Trinkspruch 1 andert er so ab, dass statt: . der du 

mil dem Jagatlmetrum verbunden bist” gesagt wird : „ . . . der du 
mit dem Panktimetrum verbunden hist”. 

1 Vgl. XII. 24. 7. 


Der Aptoryama. 

12. Wenn die Somafeier ein Aptoryama ist, so lcLsst er, wenn 
er die Morgend&mmerungsschoppen eingiesst, Soma fur vier Reihen 
von Schoppen tibrig \ 

1 Zum Aptoryama kommen nach dem Sandhischoppen-stotra-sastra 
vier hinzu fur die iiberschiissigen, vgl. Verf., der Arseyakalpa, S. 239. Diese 
Feier umfasst also 15 -j- 1 + 12 1 + 4 = 33 Graha-stotra-sastras, vgl. Sankh. 

srs. XV. 5. 5 — 6: aile Gotter sind dreiunddreissig an der Zahl; sie alle 
gewinnt er einzeln fur sich durch Stotras, Sastras und Libationen. 

13. Die Reihenfolge ist dieselbe wie bei der ersten Runde der 
ubernachtigen Somafeiern '. 

1 Vgl. XIV. 3. 10. 


B 24* 
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14 . Die zuerst eingegossenen ubersehtissigen Somasehoppen sind 
dem Agni,* die an zweiter Stelle dem Indt'a, die an driller btelle 
den Allgottern, die an vierter Stelle dem Visnu geweiht *. 

1 Der Adhvaryu muss das wissen fflr den Trinkspruch. Die Bestimmung 
(vgl. Baudh. XVIII. 15: 361. 1) ist in Einklang mit dem $astra des Aptoryama, 
vgl. Asv. IX. 11 und &ankh. XV. 6—8. 

15. Nach einigen ist der Ritus, nach welchem mit diesen tiber- 
schtissigen Schoppen verfahren wird, derselbe wie bei den Abend- 
danimerungsschoppen l . 

1 Danach waren alle diese vier Schoppen den Asvins geweiht. Diese 
Alternative ist von Baudh. 1. c. 360. 10 erwahnt. Bhar. und Hir. lassen nur 
si e zu. 

16. Er andert den Wortlaut des Trinkspraches, indem er tiberall 
sagt : „ . . . der du das Atieehandas ais Metrum bast” *. 

1 Vgl. Bern, zu Sutra 11. 

Die Elfzahl der Opfertiere. 

XIV. 5. 

1. Die Opfertiere, die fur die zugrunde liegenden Somaopfer als 
normal gelten l , komren durch diejenigen ersetzt werden, die der 
mit elf Opfertieren verbundenen Feier angehoren 

1 Vgl. XII. 18. 12—14. 2 Das sind die TS. V. 5. 22 aufgezahlten : 

ein schwarzhalsiger Bock fur Agni, eine Schafmutter far SarasvatT, ein brauner 
Bock ftir Soma, ein schwarzgrauer fiir Pusan, ein weissriickiger fur Brhaspati, 
ein hunter fur die AllgOtter, ein rOtlicher ftir Indra, ein gefleckter fur die 
Maruts, ein gemischtfarbiger fur Indra und Agni, ein unten dunkelfarbiger 
ftir Savitr, ein Hammel fur Varuna. 

2. Bei deren gleichzei tiger 1 Venvendung tinden die Weihehand- 
1 ungen in der erforderten Reihenfolge statt 3 . 

1 Sie kbnnen auch fiber die ver.schiedenen Somafeiern verteilt darge- 
bracht werden, wie z. B. Katy. XII. 6. 13 lehrt. 2 Es soli also das 

Herbeitreiben, das Anbinden u. s. w. fur jedes Tier in der Reihenfolge der 
Samhita (TS. V. 5. 22) stattfinden. 

3. Die attribut&ren Handlungen (die, welehe, einmal verrichtet, 
fiir alle Tiere dienen kdnnen) sind durchlaufender Ritus (d. li. 
werden nur einmal verrichtet). 

4. Die Handlungen, deren Zweek voraugenliegend ist, kehren bei 
jeder Weihebandlung wieder 1 . 

1 Die genaue Absicht dieser beiden im Stile der PurvamTmamsa redi- 
gierten Vorschriften, ist mir.nicht ganz deutlich. Die in Sutra 3 gegebenen 
Handlungen sind aradupakarikani (Thibaut : contributing directly’*), d.h. sie 
sind pradhanakarmanv, die in Sutra 4 angegebenen sind samnipatlni (Thi- 
baut: „forming an intermediate step’’) und gunaharmani . Hir. lautet: tesam 
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samavaye vibhavanti tantram angany ; avibhavanti p ra tyaksarth a ni praii - 
samskaram abhyav art ante. 

5. Nach Bediirfnis wird Anderung des Wortlauts angebracht l . 

1 So soil es z. B. statt: „komm mit dem Tiere” (XII. 17. 20) heissen : 
„komm mit den Tieren” u. s. w. 

6 . Nachdarn er die Opferpfalilspende dargebracht hat \ haul er * 
mit dem Spruehe 3 dreizehn Pf&hle ab, zuerst den dem Ahavamya- 
feuer gegentiber zu stellenden (mittleren). 

1 Nach VIL 1. ‘10. 2 Vgl. VII. 2. 4. 

7. Fur alle linden statt das Aufheben der Splitter 1 und die 
Spende liber der Sclmittflache t . 

1 Vgl. VIL 2. 5. 2 ygi. ib. 7. 

8. Der in der Nalie liegen bleibende Pfahl wird ganz bearbeilet l . 

1 Weil dieser nicht in dem Boden befestigt wird, vgl. XIV. 6. 12; 7. 

1. — Im Gegensatz zu VII. 3. 1. — Vgl. !§Br. III. 7. 2. 1. 

9. ,,Den fur das Opfertier bestimmten Pfahl, welches dem Tvastr 
mit den Frauen der Gotter dargebracht wird, haut er in soldier 
L^nge ab, dass er (wenn eingegraben) unten bis zum Nabel des 
Opferveranstalters reichen wird” \ 

1 Vgl. XIV. 7. 12. Die Vorschrift, welche Ap., wie aus iti am Ende 
hervorgeht, einer Sruti entnimmt, beruht auf MS. IV. 8. 1 : 108. 4 : „Er soli 
so gross angefertigt werden, dass er bis unterhalb des Nabels reicht; denn 
unterhalb des Nabels ist der kraftige Teil des Weibes”. 

10. Naohdem er die Handlungen verrichtet hat bis zur Ausmes- 
sung der Vedi l , misst er eine Schnur ab in der Lange von zehn 
Wagenachsen und elfmal das Mass des unteren, in den Boden 
einzugrabenden Teiles eines Pfahles. Mit dem 24 sten Teile dieser 
Schnur misst er die Vedi ab \ 

1 Also bis VII. 3. 7. 2 Der Wagenachse als Langenmass stehen 

104 Angulis gleich (Ap. sulbasutra VI. 5); da es elf Pfahle gibt, soil diese 
Zahl mit. 10 multipliziert werden = 1040 Angulis, Dazu kommt elfmal das 
Mass der Pfahle (deren Umfang im Boden, nach Katy. Schol. zu VIII, 8. 6, 
12 Angulis betragt): 11 X 12 = 132, zusammen (1040 + 132) 1172 Angulis. 
Der 24. Teil (um das Mass nach Aratnis umzurechnen wird es durch 24 
geteilt) davon betragt 48% Anguli oder 2 Aratnis und % Anguli. 

11. Dieses Mass vertritt den Prakrama \ 

1 D. h. wahrend beim Abmessen der Vedi der Prakrama (der zwei oder 
drei Fusslangen gleichsteht) gilt, gilt hier dieses Mass. — Das Ganze grundet 
sich auf TS. VI. 6. 4. 1 : „Vermittelst des holzernen Schwertes schlagt er 
(die Vedi) auf, vermittelst der Wagenachse misst er (sie) ab; er befestigt den 
Opferpfahl (im Boden): einen dreiteiligen Donnerkeil ftigt er zusammen und 
schleudert diesen auf seinen Nebenbuhler”. Dass aus dem Vajra des Indra 
diese drei entstanden sind, lehrt z. B. MS. IV. 7. 9: 105. 1. 

12. Naclidera er den Opferpfahl, der dem Ahavanlya gegentiber 
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steht (den raittleren der elf) rait zwei Seilen umwickelt hat \ wickelt 
er auch die fur das Opfer der elf Tiere bestimmten anderen Seile 
um diesen Pfahl (der allein an diesem Tage aufgerichtet wird) und 
lasst ihn so die Nacht iiber stehen. 

1 Vgl. VII. 11. 5. Beim Nirudhapasu wird der Pfahl nur mit einem 
Seile umwickelt; vgl. zu Sutra 13. Dass alle Seile zeitlich um den mittleren 
Pfahl gebunden sind, diirfte auf MS. IV. 7. 9 : 105. 19 beruhen. 

13. Die Opferpfahle sind mit zwei Seilen versehen \ 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 4. 3: „Indem er um einen Opferpfahl zwei 
Seile wickelt, daher heiratet ein Mann zwei Gattinnen” (yupa ist masc., 
rasana ist fem. gen.). 

14. Am folgenden Tage richtet er, nachdem er den A^vinschop- 
pen geschopft hat \ die anderen Pfahle samtlich auf. 

1 Also nach der Handlung XII. 18. 9—10. Zu diesem Zeitpunkte wird 
ja das Opfertier herbeigetrieben. 

15. Oder er richtet sie zugleich mit dem mittleren Pfahle am 
vorhergehenden Tage auf 1 . 

1 Und in diesem Falle sind alle mit den Seilen zu umwickeln. Die 
beiden MOglichkeiten nach SBr. III. 7. 2. 3 (4). 

16. Durehlaufender Ritus ist das Ergreifen des Spatens l ; das 
Umzirkeln und die dabei zu sagende Formel wiederholt sich bei 
jedem Pfahle \ 

1 Dieser findet also nur einmal statt. a Vgl. VII. 9. 7. 

17. Der Zwischenraum zwischen den Pf&hlen betragt ein Wagen- 
achse ‘. 

1 Vgl. Bern, zu XIV. 5. 10. 

18. Nachdem er die Grube siidlich von dem mittleren Pfahle 
umzirkelt hat, umzirkelt er die nordlich von demselben ange- 
brachte Grube 

1 Nach .SBr. III. 7. 2. 3 (eke). 

19. In dieser Weise richtet er abwechselnd jedesmal einen Pfahl 
siidlich und nordlich auf, sodass er im Norden abschliesst. 

20. Bei alien Pfahlen kommen die Svarus zur Verwendung 

1 Vgl. VII. 3. 3, VII.. 11. 9. Beruht wohl auf SBr. III. 7. 1. 22. 

21. Die Elfzahl der Pfahle ist im Siiden erhoht \ 

1 D. h. sie sind so in den Boden zu stellen, dass der nfirdliche immer 
etwas niedriger ist als der siidlich von ihm stehende. Die Vorschrift nach MS 
IV. 7. 9: 105. 5. 

22. Fur einen der wiinscht, den Raum der Vater zu erreichen, 
stelle er sie so, dass sie im Norden erhoht ist \ 

1 Weil sie so einen Abhang nach Stiden bildet. Quelle dieser Vor- 
schrift unbekannt. 
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1. Er stelle alle Pfahle so, dass der obere Teil in gleiclier Hohe 
steht, fur einen der festen Stand (auf der Erde) wtinscht \ 

1 Nach TS. VI. 6. 4. 1. 

2. Die zwei mittleren stelle er in gleieher Hohe, ftir einen der 
Vieh wiinscht, die anderen versehranke er 1 . 

1 D. h. von den anderen acht Pfahlen wird abwechselnd je einer defer, 
je einer in gleieher Hohe mit den drei mittleren eingegraben, sodass, vom 
Siiden an gerechnet, der-1. 3. 8. und 10. niedriger, die anderen in gleieher 
Hohe mit den drei mittleren stehen. Die Vorschrift nach TS. VI. 6. 4. 1 — 2. 

3. Er befestige die Elfzahl der Pfahle wie eine Aide zugespitzt \ 
fur einen, der seinem Gegner durch Behexungszauber zu schaden 
wiinscht. 

1 Dieser Ausdruck, der auch in Hir. und Man. srs. V. 2. 12. 14 vor- 
kommt, (wo wahrsch. aragrabhicaratah zu lesen ist), ist wohl der Beschreh 
bung der Zwischenweihe (XI. 4. 9) entlehnt. Er wird im Folgenden erklart. 

4. Der mittlere Pfahl ist erhoht, almahlich sich hinabsenkend 
sind die Enden l . 

1 Hir. : tesam agnistham varsistham athetaran hrasiyaso hraslyasah ♦ 

5. „Znsammen hinabfliessend” mache er sie fur einen, der Regen 
wtinscht: in der Mitte ist sie abgesenkt, almahlich sich erhohend 
sind die Enden 1 . 

1 Ahnlich Hir. Altere Quelle nicht belegt. 

6. Verschrankt 1 ftir einen, der einen Nebenbuhler hat, den er 
zu iibertreffen wiinscht. 

1 D. h. sodass abwechselnd ein Pfahl niedriger, die anderen in gleieher 
Hohe mit dem mittleren stehen, Beruht wahrsch. auf Kath, XXIX. 8 : 176. 
19: „Er selber ist der mittlere Pfahl, seine Nebenbuhler die beiden anderen 
(angrenzenden); diese mache er niedriger. So iiberragt er seinen Nebenbuhler. 
Die beiden weiter folgenden macht er gleich hoch wie den mittleren ; diese 
beide sind die Seinigen. So richte er sie bis zum Endpunkte auf.” 

7. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt, worden (und das 
dort Gesagte ist in diesem Zusammenhang zu beachten): „Die etn 
Loch herstellende (Elfzahl)” u. s. w. \ 

1 TS. VI. 6. 4. 2: „Wem er wiinscht, dass er vor der Zeit sterbe, 
fur den richte er die Elfzahl der Pfahle so auf, dass sie ein Loch herstellt: 
die auf der nSrdlichen Seite befindlichen Pfahle hdher und dann (allmahlich 
die folgenden) niedriger, (so wird der Nebenbuhler oder der Feind in ein 
Loch hineinfallen). — Den auf der sudlichen Seite hOher und dann allmahlich 
die folgenden niedriger, ftir einen, der den Himmelsraum zu erreichen 
wtinscht; so macht sich der Opferveranstalter eine Leiter, eine Briicke, zur 
Erreichung des Himmelsraumes , \ Ap. hat nicht bemerkt, dass er tatsachlich 
dasselbe schon vorher (XIV. 5. 21 — 22) in seiner aus fremder Quelle entlehnten 
Vorschrift gesagt hat. Ich bemerke noch, dass Kath. XXV. 10 : 118. gartamit 
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gebraucht wird, wo die TS. VI. 2. 10. 4 pitrdevatya hat; MS. III. 9. 4: 118. 7 
gartestha. 

8, 9. Wenn er wunscht, dass der Baronenstand starker ,als der 
Handwerkerstand sei, so richte er die sudlich von dem mittleren 
Pfahle zu stellenden Pfahle hbher als die nordlichen auf; wenn er 
wunscht, dass der Handwerkerstand starker als der Baronenstand 
sei, dann das Umgekehrte *. 

1 Nach Kath. XXIX. 8: 171. 1-5., 

10. ,,Dern unteren, unbearbeitet gelassenen, in den Boden ein- 
znsenkenden Teile angemessen richte er die Elfzahl auf fur einen, 
der den Raum der Vater zu erreichen wunscht. Dem mittleren 
Teile oder dem Seile angemessen fur einen, der den Raum der 
Mensehen zu erreichen wunscht 1 ; dem Aufsatze angemessen, fur 
einen, der korperliche Kraft wunscht” (so wird gelehrt)’. 

1 D. h. nach Rndradatta: „wer in ihm Wohlstand zu erreichen wiinscht”. 
Die MS. hat iiberall: „wer in dem Raume der Vater u. s. w. zu gedeihen 
wiinscht”. 2 Das Ganze nach TS. VI. 6. 4. I, aber erweitert nach MS. 

IV. 7. 9: 105. 10. 

11. Der Lange nach sollen die unteren Teile jedes Pfahles gleich 
sein, der Quere nach die mittleren Teile und die Seile, der Breite 
nach die Aufsatze 1 . 

1 Auch so ist die Absicht von Sutra 10 noch nicht Vollkommen 
deutlich. 

12. Nachdem er den in der N&he liegen bleibenden Pfahl 1 mit 
zwei Seilen umwickelt hat ’, legt er ihn vor dem sudlichen Pfahl 
mit der Spitze nach Osten gerichtet nieder, oder sudlich vom dem- 
selben \ mit der Formel : „Hier bedecke ieh den Soundso aus dem 
Geschlechfe Soundso mit dem Donnerkeil des Indra”, wobei er an 
seinen persbnlicheri Feind denkt \ 

1 Vgl. XIV. 5. 8. 2 Vgl. ib. 12. 8 So das eigne Brahmana 

des Ap. (TS. VI. 6. 4. 4). 4 Das Ganze beruht auf TS. 1. c. erweitert 

nach MS. IV. 7. 9 : 106. 3. 

13. 14. Den fur Agni bestimmten schwarzhalsigen Bock treibt er 
zum mittleren Pfahle heran, zu dem nordlich davon stehenden die 
fiir Sarasvatl bestimmte Schafrnutter, zu dem sudlich vom mittleren 
Pfahle stehenden den braunen fur Soma bestimmten Bock. In dieser 
Weise abwechselnd (d. h. immer ein Opfertier zu einem der nord- 
lich und der sudlich vom mittleren Pfahle stehenden Opferpfahle) 
treibt er die Tiere herbei, im Siiden abschliessend *. 

1 Vgl. XIV. 5. 1 Bern. 2. 

15. Zulelzt den ffir Varuna bestimmten Hammel m.it dem Hinter- 
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teil nach Siiden und dem Kopf nach Norden gerichtefc (statt, wie 
das Gew5hnlic.be ist, von Ost nach West gekehrt) l . 

1 Beruht auf TS. VI. 6. 5. 4: „Wenn er das fur Varuna bestimmte 
Tier dort * anbande, wo das Wasser hinfliesst (was der Fall sein wurde, 
wenn er es am nordlichsten Opferpfale anbande, weil es das Regelmassige 
ist, vgl. XIV. 5. 21, dass die Reihe der Pfahle nach Norden hin niedri- 
ger wird), so wurde Varuna seine Jungen ergreifen (d. h. sie wiirden was- 
sersiichtig werden). Er bindet es an, indem es an der Stidseite nach Norden 
gekehrt steht : dort, wo das Wasser abfliesst: damit seine Jungen nicht von 
Varuna ergriffen werden”. 

16. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und das 
dort Gesagte hat in diesern Zusammenhang Geltung) : ,,Wenn er 
wiinscht : ,,Moge der zuriickgekehrte (Herrscher) ausgeschlossen 
sein, moge der von seinem Reiche fern gehaltene (Herrscher) zurtick- 
kehren”, so binde er an der Stella des fur Indra bestimmten Opfer- 
tieres das fur Varuna bestimmte an, und an der Stelle des fur 
Varuna bestimmten das fur Indra bestimmte. Wenn er wtinscht, 
dass seine Jungen fehlscblagen, so wechsele er die Tiere um \ 

1 Nach TS. VI. 6. 5. 3 — 4. Das Umwechselen {vyatisanga) besteht 
darin, dass das fur SarasvatT bestimmte Opfertier nicht ndrdlich von dem 
mittleren Pfahle kommt (wie XIV. 6. 13), sondern siidlich, das Somaopfertier 
nordlich u. s. w. 


XIV. 7. 

1 — 3. Zu dem in der N&he liegen bleibenden Pfahle treibe er 
kein Opfertier herbei, sondern er weise ihra bloss ein im Walde 
lebendes Tier oder einen Maulwurf zu, oder aber rnit der Formel: 
„Der Soundso ist dein Opfertier” seinen persOnlichen Feind, an 
diesen denkend. Wenn er keinen hat, den er hasst, so sage er 
bloss: ,,Der Maulwurf ist dein Opfertier” 1 . 

1 Nach TS. VI. 6. 4. 5—6: „Der Opferveranstalter ist das fiir diesen 
Pfahl bestimmte Opfertier; wenn er nicht anweisen wurde (wen er fiir 
diesen bestimmt), so wtirde er ins Ungliick geraten. Mit der Formel: „Der 
Soundso ist dein Tier” weise er an, wen er hasst. Went} er keinen hat, den 
er hasst, so sage er: „Der Maulwurf. ist dein Tier”. Er schadet weder den 
zahmen noch den wiiden Tieren”. 

4. Fur jedes Opfertier werden gesondert verwendet die Darbha- 
halme l 9 die Spiesse zum Braten der Netzhaut, der Kochtopf, der 
Spiess zum Rosten des Herzens a . 

1 Vgl. VII. 12. 5. 3 Vgl. VII. 8. 3. 

5. Durchlaufender Ritus 1 ist : das Hinbringen des Feuers 3 , die 
Adhriguformeln *, die Spende ftir das geschlachtete Tier 4 , das Hin- 
werfen der Stricke 5 , die beiden Parivapyaspenden a , das Hin ter-. 
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dreinwerfen der Netzlmntbratspiesse \ das ,,Beopfern” derselben 8 
und die Waschmig '. 

1 Und daher, ohne Abanderung des beziiglichen Spruches, fiir alle 
Opfertiere nur einmal zu verrichten. 3 Vgl. VII. 15. 8. 3 Vgl. VII. 

16. 1. * Vgl. VII. 17. 3. 5 Vgl. VII. 17. 6. 8 Vgl. VII. 20. 9; 

21. 2. 7 Vgl. VII. 21. 3. ' 8 Vgl. VII. 21. 4. 9 Vgl. VII. 21. 6. 

6, 7. Die Spende fiir Manota 1 wiederholt sich bei jedem Tiere 
oder sie ist „durchlaufender Ritus”. 

1 Vgl. VII. 23. 11 fgg. 

8 . Es wiederholen sich bei jedem Tiere die Spende an Agni 
svigtakrt 1 und die zur Ida bestimmlen Stticke a . 

1 Vgl. Bern. 3 zu VII. 22. 6. 1 Vgl. Bern. 5 zu ib. 

9. Nachdem er die in dem Vasshomalbffel zuriickgebliebene Fett- 
briihe von alien Opferlieren zusainmengegossen hat, bringt er damit 
die Spende an die Himmelsgegenden dar \ 

1 Vgl. VII. 25. 11. 

10. Beitn letzten Opfertiere bringt er die Spende an Vanaspati 1 
dar und die an Agni svistakrt ’. 

1 Vgl. VII. 25. 15. " 2 Vgl. VII. ib. 17. 

11. Mit den nocli vorhandenen Sttieken des Mastdarms von jedem 
Opfertier bringt der Pratiprasthatr die Zuopfer 1 dar, und mit denr 
Schweifen aller Tiere die Patnlsamyajas a . 

1 Vgl. VII. 26. 12 fgg. 3 Vgl. VII. 27. 9 fgg. 

12. Wenn die Netzhaut der Antlbandhyakuh geopfert ist 1 , richtet 
er vor dem ^alamukhiyafeuer (d. h. dem alten Ahavanlya) den bis 
zum Nabel s reichenden, nicht mit Aufsatz versehenen 8 Opferpfahl 
auf, an welchern das fiir Tvastr und die Gotterfrauen bestimmte 
Opfertier anzubinden ist. Die Grube, in weleher er aufgeriehtet 
wird, bestreut er nicht ’. 

1 Der hier angedeutete Zeitpunkt (vgl. XIII. 23. 6 fgg.) beruht auf TS. 
VI. 6. 6. 1--2 („wenn die Netzhaut geopfert ist, die Stticke der Kuh aber 
noch nicht geopfert sind”). 2 Vgl. XIV. 5. 9. 3 Diese beiden Vor- 

schriften kann ich nicht aus einem alteren Texte nachweisen. Sie finden sich 
auch in Hir. und Man. srs. V. 2. 12. 36(1.: cigrena garhapatyam adhonabkim 
acasalam). 

13. Nachdem er zu diesem Pfahl einen fiir Tvastr mit den 
Frauen der Gotter bestimmten, unversehnittenen l , stark behaarten, 
rdtlich braunen Bock herbeigetrieben hat, lasst er diesen, nachdem 
er die Zeremonie der Feuerumzirkelung an ihrn verrichtet hat, frei * 
und bringt das Opfer mit Schmalz 3 zu Ende. 

1 So SBr. III. 7. 28. Die anderen Eigenschaften des Tieres sind nicht 
aus einem Brahmana zu belegen. 2 Vgl. VII. 15. 1—3. Dieser Zeitpunkt 
nach TS. VI. 6. 6. 1, weil in diesem Augenblicke auch Manu, der seine eigne 
Gattin opferte, dieselbe freigelassen hatte. 5 Nach TS. 1. c. 
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14. Soviele Schnitten vom Opfertier (sonst) gemacht werden, 
soviele Male opfert er ,,Sellma]zschmtten ,, \ 

1 Beruht auf Kath. XXX. 1 : 182. 14. 

15. Das Schmalz folgt den fur das Opfertier geltenden Besfim- 
mungen 1 . 

1 Zum Wortlaut vgl. XXIV. 3. 53. Die Vorschrift scheint zu besagen, 
dass in den Befehlen des Adhvaryu die Ausdriicke, die auf das Opfertier 
Bezug haben, nicht durch das Wort „Schmalz” ersetzt werden, z. B. VII. 
21. 1 lautet der Befehl, obgleich Schmalz geopfert wird: ivastre chagasya 
vapaya medaso ’ nubruhi u, s. w. 

16. Es wird in der heiligen Uberlieferung 1 gelehrt: ,,Man geht 
mit ihm im ^alamukhlyafeuer vor”. 

1 Die hier zitierte Srutl ist nicht ausfindig zu machen. Die Vorschrift 
stimmt mit der XIV. 7. 12 gegebenen iiberein, dass der Pfahl vor dem Sala- 
mukhTyafeuer augerichtet wird. 

17. Oder aber er lasse das dem Tvastr geweihte Tier nach der 
Feuerumzirkelung frei nnd bringe das Opfer nicht znm Absehluss l . 

1 Im $Br. wird wenigstens liber das Zu-ende-fiihren des Opfers nichts 
gelehrt. 

18. Dann f'uhrt er den Rest des Anubandhyakuhopfers, vom 
Tieropferkuchen ab \ zu Ende. 

1 Also die Handlungen VII. 22. 1 bis Schluss. Das Bockopfer an 
Tvastr wird also von dem der Anubandhya (s. XIV. 7. 12 Anf.) eingefasst. 

19. Wenn die Elfzahl der Opfertiere die der Kapeyas ist, so 
befindet sich beiderseitig von dem fur Agni bestimmten Tiere je 
ein fiir Indra bestimmtes; nordlieh davon ein fur Sarasvatl, ein 
fiir Soma, ein fur Pusan und ein fiir Brhaspati bestimmtes; sudlich 
ein fiir Savitr, ein fiir die Allgotter, ein fiir die Maruts und ein 
fiir Varuna bestimmtes l .' 

1 Beruht auf Kath. XXIX. 10: 179. 19 fgg., wo freilich (ist der Text 
unvollstandig ?) die nOrdlichen Tiere nicht erw&hnt werden und der Savitra 
eine andere Stelle einnimmt, 

20. Diese Elfzahl ist die den Kapeyas 1 bekannte. Die bringe er 
bei einer Feier dar, die mit einem iibernachtigen Somaopfer 
abschliesst s , 

1 D. h. nach Rudradatta : „Die Schuler der Kapis oder die Anhanger 
der Kapeyl sakha. * Das Ganze wdrtlich aus dem Kath. 1. c. 180. 9 

(SchrOders Text ist danach zu berichtigen). 

21. Sie gilt fiir die Ahlnafeiern, weil der Ausdruck 1 darauf passt. 

1 Nl. atiratracarama in Sutra 20. Die AhTnas schliessen mit einem 

Atiratra ab, vgl. XXII. 14. 1. 

22. Die andere 1 Elfzahl kommt den Sattras zu. 

1 D. h. die in der TS. iiberlieferte. Die Sattras schliessen zwar auch 
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mit einem Atiratra ab, mussen aber auch durch einen Atiratra eingeleifet 
werden (XXIII. 1. 3). Zu vergleichen ist Kath. 1. c. Z. 10: satriyeyam itara 
yam idam praja apadya caranti, so ist zu trennen. 

Der Brahman beim Somaopfer. 

XIV. 8. 

1. Der Brahman beim Jyotistoma soil ein aus dem Grotra der 
Vasisthas stammender sein \ 

1 Nach TS. III. 5, 2. 1. Indra hatte zu Vasistha gesagt: „Ich werde dir 
ein Brahman a mitteilen, damit durch dich als Hauskaplan die Menschen sich 
fortpflanzen ; erwahne mich aber den anderen Sehern gegeniiber nicht”. Darauf 
hatte er ihm die (TS. IV. 4. 1 aufgezahlten) Stomabhagaformeln mitgeteilt. 

2. Oder einer, wer es auch sei, der die Stomabhagaformeln kennt l . 

1 Beruht warscheinlich auf Sadv. bn I. 5. 3. 

3. Wahrend der Handlungen der Adhvaryue und wahrend die 
Stotras und ^astras abgehalten werden, halt er die Stimme an, auch 
in der Zwischenzeit \ 

1 Vgl. Sadv. br. I. 6. 5— 6: „Solange der Hotr mit den Rgversen beschaf- 
tigt ist, solange befindet sich das Opfer bei den Hotrs ; solange der Adhvaryu 
mit einer Yaiusfotmel beschaftigt ist, bei den Adhvaryus; solange der Sanger 
mit einem Samari beschaftigt ist, bei den Sangern. Beim Brahman behndet es 
sich, solange sie pausieren. Deshalb soil der Brahman bestrebt sein, in dieser 
Zwischenzeit die Stimme anzuhalten”. Kaus. br. VI. 13 am Ende: „Solange 
man mit einer Rk, einer Formel, einem Saman beschaftigt ist, solange soil der 
Brahman fusnlm sitzen”, vgl. Sadv. br. I. 6, wo vScamyamah . 

4. Wenn er aus Unachtsamkeit einen Laut von sich giebt, so 
flustere er einen an Visnu gerichteten Vers und die ,,grossen Worte” 
und halte dann wieder die Stimme an \ 

1 Beruht auf Sadv. br. I 6. 7—10. Der an Visnu gerichtete Vers ist 
TS. I. 2. 13. e. 

5. Wahrend der Soma abgemessen wird l , wahrend die Mahavedi 5 
und die Uttaravedi* hergestellt werden, wahrend die Staite, wo die 
,,Feuerschichtmlg ,, aufgerichtet wird, abgemessen 4 , bepfltigt 6 ynd 
besat 6 wird, wahrend je eine Schicht von Ziegeln aufgelegt wird 7 , 
wahrend der Vollendung *einer Schicht 8 und wahrend der Anferti- 
g,ung der Schusseln (fur Pravargya und Agnischichtung) 9 sitzt er 
siidlich von der Stelle, wo die Handlung statlfindat. 

} Vgl. X. 24. 8. ^ vgi. x. 4. 11. 3 Vgl. VII. 3. lOfgg. 4 Vgl. 

XVI. 17. 8 fgg. 5 Vgl. XVI. 19. 2. 6 Vgl XVI. 19. 11. 7 Vgl, 

XVI. 21 und pass. 8 Vgl ‘XVI. 35. 4 (?) Vgl XV. 1. 10 fgg., 

XVI. 2 fgg. 

6. Wahrend der Soma herangefahren wird das Feuer vorwarts 
gefuhrt wird a , wahrend man den Lehm fur die Schusseln (fur 
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Pravargya und Agnischichtung) holen geht w&hrend derselbe her- 
beigebracht wird 4 , wahrend man das tibernachtige 6 und das zur 
Somapressung zu benntzende W asset’ 5 holen geht, w&hrend dieses 
Wasser herbeigebraeht wird 7 , wenn man daran geht, die fur Nirrti 
bestimmten Ziegel aufzulegen 8 , und wahrend die ftir die Agnischich- 
tung benbtigten Ziegel herbeigeholt werden ", geht er §iidlich. 

1 Vgl. X. 29. 1. " Vgl. XI. 17.3. 3 Vgl. XV. 1.7, XVI. 2. 3. 

4 Vgl. XVI. 3.12. 5 Vgl. XL 20.5. 6 Vgl. XII. 5.4. 

7 Im Sutra ist dieser Zeitpunkt nicht ausdrucklich erwahnt; er ergibt sich 
aus dem Zusammenhang. 8 Vgl. XVI. 15. 8. 9 Vgl. XVI. 21. 3. 

7. Wahrend das Havirdhsnazelt 1 und das Sad as 5 aufgerichtet 
werden, begibt er sich zwischen Catvala und Kehrichthaufen hindurch 
hinter die Uttaravedi, schreitet hinter der Uttaravedi nach Stiden 
herum, und setzt sich sudlich vom Havirdhana Oder Sadas nieder. 

1 Vgl. XI. 7. 3. 2 Vgl. XI. 9. 5. 

8 . Hier bleibt er sitzen bis zum Zeitpunkte der Vaisarjanaspenden b 

1 Also bis XI. 16. 12. 

9. Wenn man im Begriff steht, diese Spenden zu opfern l , schreitet 
er auf demselben Weg, den er genommen hatte, zurtiek, begibt sich 
nordlich um das Agnldhrlyadhisniya herum, tritt durch die vordere 
Ttiroffnnng in die Pragvam^ahiilte hinein, schreitet hinter dem ^ala- 
muklilyafeuer nach Stiden herum, und setzt sich siidlich davon. 

1 Also noch vor XI. 16. 15. 

XIV. 9. 

1. Mit dem Verse: „Preise doch . . . (u.s.w. wie X. 31. 6)... in 
euren Schoss” legt er sich den Soma in den Schoss 1 . 

1 Vgl. XI. 16. 11. 

2. Nach der Spende schreitet er als erster hinaus und schliesst 
sich dem Trhger des Peuers unmittelbar an \ 

'Vgl. XI. 17.3. Deutlicher Hir. : anvag agner gacchati fiurvo vcl ; 
Bhar. hat nur: anvann agneh praiipadyate. 

3. Wenn er den Agnldhrlyadhisniya erreicht hat, iiberreicht er 
den Soma dem Pratiprasthatr, schreitet nordlich um den Agnldhrlya 
nach Siiden hin, und setzt sich sudlich von demselben nieder '. Wie 
fruiter’ legt er sich den Soma in den Schoss. Nach der Spende 5 
schreitet er zuerst aus dem Agnldhrlya hinaus, bringt den Soma 
durch die vordere Tiiroffnung in das Havirdhanazelt 4 , iiberreicht 
ihn dem Adhvaryu, und schreitet, naehdem er nordlich vom Ha- 
virdhsnazelte gegangen ist, hinter der Uttaravedi nach Stiden hin 
und setzt sich sudlich von derselben nieder. Hier sitzt er bis zum 
Opfer der Netzhaut des Agnisomabockes s . Nach dessen Beendigung 
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whscht er sich \ Wahrend das ubernachtige Wasser herumgetragen 
wild \ sitzt er sudlich. Wenn man, nachdem der grossere Teil der 
Nacht verstrichen ist, erwacht 7 , erwacht anch er. Nachdem der 
Hotr vom Ad 1) vary u zur Rezitation der Frtihlitanei aufgefordert ist 8 , 
halt er die Stimme an bis zum Schlussverse '. Wahrend das zum 
Keltern zu benutzende Wasser hineingebracht wird 10 , tritt erdurch 
die vordere Turoffnung in das Havirdhanazelt hinein, begibt sich 
vor dem Khara herum nach Stiden und setzt sich sudlich von dem- 
selben nieder. 

1 Um, wie gewdhnlich, sudlich sitzend der Spende beizuwohnen. 

2 Vgl. Sutra 1. 8 Vgl. XI. 17.6. 4 Vgl. Bern. 2 zu XI. 17. 8. (Wider- . 

spruch!). 6 Vgl. XI. 20. 3. 8 Vgl. XI. 21. 1-6. 7 Vgl. XII. 1. 1. 

8 Vgl. XII. 3.15. 9 Beruht auf Chand. up. IV. 16. 4. 78 Vgl. XII. 7;2. 

4. Wahrend der Soma abgemessen 1 und gepresst 1 wird und 
wahrend die Schoppen 5 geschopft werden, halt er die Stimme an, 
bis zur Schopfung des Erstlingsschoppens 4 . 

1 Vgl. XII. 9. 3. 3 Vgl. XII. 12. 2. 3 Vom Dadhigraha (XII. 

7. 5) an. 4 Vgl. XII. IS. 7. 

6. Wenn die anderen die den Somatropfen geltenden Spenden 
opfern \ opfert aueh er s . 

1 Vgl. XII. 16. 5. 3 Beruht auf Gop. br. II. 2. 12. 

6. Bei dem Pavamanalobe der drei Dienste 1 schliesst er sich den 
andern an, sie von hinten anfassend. 

1 Vgl. XII. 17. 1 ; XIII. 10. 14. ' 

7. Wenn vom Prastotr gesagt wird: „Brahman, wir wollen das 
Lob singen, o Pra^astr” \ so sagt er die Formeln her : „Gott Savitr, 
dies sagt er dir an ; rege an dazu und huidige es. Brhaspati ist der 
Brahman. Weichet nicht ab von der Lebensdauer gewahrenden 
Strophe, von der den Korper schiitzenden Sirigweise. Erfullen sollen 
sich eure Wiinsche, erfullen sollen sich eure Absichten. Redet das 
Richtige und das Wahre. Lobet auf Geheiss des Gottes Savitr” s , 

1 Diese Aufforderung nicht in den Brahmanas der Chandogas, wohl 
in deren Sutras (Laty. V. 11.2, Drahy. XV. 3.2). Sie kommt vor: SBr. IV. 

6. 6. 6, Kaus. br. XVII. 7. - Die Handlung fallt nach XII. 17. 7. Nach dem 
Brahman hat auch der Prasastr, d. h. der Maitravaruna, seine Aufforderung 
zu erlassen: Sankh. VI. 8. 6-7,’ Asv. V. 2. 14. 2 TS. III. 2.7. a-f. 

XIV. 10. 

1. und erteilt die Aufforderung mit der StomabhHgaformel : ,,Der 
Ziigel bist du ; fiir die Herrschaft dich ; fbrdere die Herrschaft. Om, 
haltet das Lob” l . 

1 TS. IV. 4. l.a». 
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2. So ist der Ritus fur alle Stotras. 

3. Zu jedem folgenden Stotra nimmt er eine der folgenden Sto- 
mabhagaformeln. 

4. Zwblf beim Agnistoma, fiinfzehn beim Ukthya, sechzehn beim 
Sodasin, siebenzehn beim Vajapeya, neundundzwanzig beim Atiratra, 
dreiunddreissig beim Aptoryama b 

1 Da es nur 31 Stomabhagaformeln gibt, sollen nach Rudradatta zu 
den beiden letzten Stotras die 16. und die 31. nochmals verwendet werden. 

5. Nach dem Absingen des PavamEnalobes kehrt er zurilck auf 
demselben Wege, wie er gekommen war, schreitet binter der Utta- 
ravedi nach Stiden herum und setzt sieh stidlich von der Uttaravedi 
nieder. Er sitzt hier bis zur Darbringung der Netzhaut des Savana- 
bockes b 

1 Also bis XII. 18. 15. 

6. Nach deren Darbringung wascht er sieh \ verrichtet, walirend 
man zum Morgendienste zum Sadas vorwarts schreitet 1 , seine Auf- 
warlung mit den zum Anblicken der Schoppen bestimmten 2 und 
mit den das Wort ,,gekraftigt” enthaltenden Formein 3 , gebt nbrdlich 
vom Havirdhanazelte und sudlich um den Marjallya Dhisniya herum, 
tritt durch die vordere Tiirdffnung in das Sadas hinein, schreitet vor 
dem Dhisniya des Maitravar-una nach Stiden herum, und setzt sieh 
sudlich von demselben nieder *. 

1 Vgl. XII. 18. 15. 5 Vgl. Bern. 1 und 2 zu XIII. 2. 7. 3 Hier 

bleibt er bis zum Ende des Dienstes sitzen, Hir. 

7. Wenn man ihm den Becher des Brahman bringt, nimmt er 
diesen entgegen und geniesst daraus in derselbet) Weise, wie die 
andern aus den ihrigen geniessen b 

1 Vgl. XII. 24. 4 fgg. 

8 . Wenn ein Stotra ,,herbeigetrieben” ist, halt er die Slimme an 
bis zum Opfer verse im '^astra b 

1 Beruht auf Ait. br. V. 33. 4. 

9. Wenn der Dienst beendigt ist, schreitet er aus dem Sadas 
heraus auf demselben Wege, wie er gekommen war b 

1 Vgl. Sutra 6. 

10. Die oben gegebenen Vorschriften fiber Sitz und Gang und die 
hier erorterte Beteiligung des Brahman gelten auch fur die beiden 
andern (Mittags- und Nachmittags-) Dienste. . 

11. Die andern fur den Brahman geltenden Vorschriften sind in 
der Darstellung des ftir den Adhvaryu geltenden Rituals erortert. 

12. Wenn man zum Avabhrtha hingeht l , gelit er siidlich von den 
andern mit. 

1 Vgl. XIII. 20. 2. 
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13. Die bier gegebenen Yorschriften fur das Verhalten des Brahman 
gelten far alle Somafeiern. 


Das Entgegennehmen der Daksinas. 


XIY. 11. 


1. Worm er im Begriffe steht eine Daksinagabe entgegenzunehmen, 
so nehrne er dieselbe, nachdem er siebenzelmmal eingeatmet hat, 
entgegen, sich von derselben losmachend \ 

1 Beruht auf TBr. II. 2. 5. 1 und II. 3. 2. 1 : „Er atmet siebenzehnmal 
ein: dadurch entflammt er sichselbst zu Glut und Kraft; oder aber er nimmt 
dadurch die Daksina so entgegen, dass er selber zum Prajapati wird, damit 
er selber nicht zu Schaden komme (Prajapati ist ja „siebenzehnfach.”).” — 
Die Worte: „sich von derselben losmachend” (vyavrtya) besagen, dass er 
die Daksina in verbliimter Weise entgegennimmt, indem er sie jedesmal 
durch eitien Spruch einer bestimmten Gottheit zuweist, vgl. XIV. 12. 6. 

2. Er nimmt die Daksinagabe entgegen init der Formel : „Auf 
Geheiss des Gottes Savitr nelime ich dich mit den Armen der 
Alvins, init den Han den des Pusan entgegen. Konig Varuna soil 
dich ftihren, o Gottin Daksina. Dern Agni das Gold; mochte 
ich dadurch das Nicht-vor-der-Zeit-stlerben erreichen. Lebenskraft soil 
dem Spender, Freude mir, dem Empf&nger, zu teil werden. Wer 1 
hat dies wem geschenkt. Der Trieb dem Triebe. Der Trieb ist Geber, 
der Trieb Empf&nger. Dringe ein in den Ozean : den Trieb. Durch 
den Trieb nehme ich dich entgegen. 0 Trieb, dieses dir. Diese 
Daksina gehOrt dir, o Trieb. Uttana der Angirasa soil dich entgegen 
nehmen” \ 

1 Oder „Prajapati”. 2 Nach TBr. II. 2. 5. Der Schlusssatz aus II. 3. 2. 5. 
Das Ganze auch TA. III. 10. Mit dieser Formel nimmt er Gold entgegen. 
Je nach der Art der Daksina werden die gesperrt gedruckten Worte durch 
andere ersetzt, vergl. Sutra 3. 

3. „Dem Soma das Kleid. Dem Rudra die Ruh. Dem Varuna 
das Ross. Dem Prajapati den Menschen. Dem Manu das Bett. Dem 
Tvastr (oder: ,,dem Agni”) die Ziege. Dem Pusan das Schaf. Der 
Nirrti das Maultier und den Esel. Dem Himavat den Elefanten. 
Den Gandhar^en und Apsarasen den Kranz und den Schmuck. Den 
AllgOttern das Getreide. Der Vac die Speise, oder der Urj. Dem 
Brahman den Reisbrei. Dem Ozean das Wasser, Dem Angirasa Uttana 
den Karren. Dem Vai^vanara den Wagen^ l . 

1 Alles stimmt mit TA. III. 10 uberein, nur die ersten fiinf und die 
letzten zwei Formeln auch in TBr. II. 2. 5. 
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XIV. 12. 

4, 1. Mit einem an Vai^vanara gerichteten Verse nelime er den 
Wagen entgegen 1 : „Vai£vanara hat in gewohnter Weise das Firma- 
ment, den Riicken des Himmels, erst’iegen, gelobt von den andacbts- 
vollen (Menschen). Nach alter Art erzeugend den Geschopfen Reichturn, 
geht er wachsam die gleiche Bahn entlang”. 

1 Soweit das Brahmana (TBr. II. 2. 5. 4). Der im Brahmana nicht nSher 
angegebene Vers findet sich TA. III. 10 mit derselben Korruptel ( ajma fur 
ajmam), s. auch Pane. br. I. 7. 6. 

2. Jeden leblosen Gegenstand nelime er entgegen mit der Formel : 
„Uttana der Anglrasa soli dich entgegen nehmen” \ oder dasjenige, 
wofiir. kein Spruch ilberliefert worden ist. 

1 Beruht auf TBr. II. 3. 2. 5 (vgl. II. 3. 4. 5). 

3. Uberall geht die Savitrformel 1 voran und wird der Schluss 1 
angehangt. 

1 Vgl. XIV. 11. 2 bis zu den Worten (inkl.): „Gottin Daksina.” 
s ) Der Schluss derselben Formel, anfangend mit: „M6chte ich das Nicht-vor- 
der-Zeit-Sterben erreichen”. — Statt anvadhi hat Hir. anusanga. 

4. „Die Frauen haben dich geschnitten, die Finger dich ausge- 
spannt, die Schirmerinnen dich gewebt” *, diese Formel hangt er, 
wenn es sich urn ein Kleid handelt, vor der Erwhhnung der Gottheit, 
welcher die Gabe zugewiesen wird, der Savitrformel an \ 

1 Die Formel steht der Rezension des Kath. am nachsten. Nach Hir. 
lautet sie : gnas tvakrniann apaso 'ianvata varuirayo ’vagann avadhiyo 
’ prncata . 2 Vgl. XIV. 11. 3 Anf. 

5. Dies sollen die Spriiche zum Entgegennehmen der in durch- 
laufendem Ritus zu gebeuden Daksinas sein. 

6. Es heisst ja in der heiligen Uberlieferimg 1 : ,,Die Gotter ver- 
richteten ein Opfer fiir Varuna (als Opferveranstalter). Welcher Gott- 
heit immer er eine Daksina brachte, die wurde von dieser Daksina 
zusammengeknickt. Da sagten sie: ,,Wir wollen sie entgegennehmen, 
indem wir uns (von ihr) losmachen ’. In dieser Weise wird uns die 
Daksina nicht zusammenknicken”. Da nahmen sie sie entgegen, sich 
losmachend, Darauf knickte die Daksina sie nicht mehr zusammen. 
Wer solches wissend die Daksina, sich von ihr losmachend, entge- 
gennimmt, der wird von der Daksina nicht zusammengeknickt”. 
Diese Aussage bezieht sich nur auf die im durchlaufenden Ritus 
geschenkten Daksinas. 

1 TBr. II. 2. 5.' 1. 2 Vgl. Bern, zu XIV. 11. 1 am Ende. 

7. Mit einer Handvoll Gras gehe er der Kuh oder dem Ross ent- 
gegen (das ihm geschenkt wird) ‘. 

1 Nach TBr. II. 3. 2. 5 : „Dies ist der Tiere Lieblingsspeise ; mit ihrer 
Lieblingsspeise begegnet er ihnen”. 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. B 25 
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8. Mit Speise (d.h. Reis oder Gerste) einem Menschen oder Ble- 
fanten. 

9. Mit Wohlgeriichen und freundlicher Rede dem Bette l . 

1 Mit „Bett” soli nach Rudradatta ein Madchen gemeint sein, das ihm 
von einem der Opferpriester als Gattin geschenkt wird, vgl. Ap. dhs. II. 11. 19. 

Der Ritus der Caturhotrformeln. 

XIV. 13. 

1. „Ein Jahr laug esse er nicht als einer von vieren, das ist die 
Observant” \ so heisst es in der heiligen Uberlieferung, fur einen, 
der die Caturhotrformeln 2 studiert. 

1 Aus MS. L 9. 6: 138. 12. 2 TA. III. 2. Es scheint, dass mit den 

hier genannten Gahurhotrformeln auch die anderen (die Fiinf-, Sechs-, Sieben- 
und Zehnhotrformeln) mit einbegriffen werden, vgl MS. 1. c. Z. 10: „Wenn 
der Caturhotr ein einziges Opfer ist, weshalb werden sie alle Caturhotrs 
genannt?” Die Formeln haben ihren Namen daher, dass in jeder 4, 5, u s. w, 
mystische Opferpriester, meistens mit dem Hotr als erstem, aufgezahlt werden. 
Die oben gegebene Observanz leitet also das Studium alter j^otrlormeln” ein. 

2. Das Opfer mit den Caturhotrformeln gilt (auch) fur denjenigen, 
der sich die sakraien Feuer nicht gegrtindet hat \ 

1 Entlehnt aus Kath. IX. 15: 117. 12. 

3. Wer sich in Kindern oder Vieh nicht fortpflanzt, der liege 
zwblf Tage hindurch lieisses Wasser trinkend, sich in einem dicken 
Tuche kleidend, auf dem Boden \ 

1 Nach MS. I. 9. 6: 137. 7 (vgl. Kath. IX. 14: 115. 21, wo pasubhir 
naiva zu 1. ist). 

4. Am 1 Morgen des dreizehten Tages schreite er in ostlicher 
Richtung mit seinen Feuern aus seiner Wohnung hinaus, atme aus 
und ein 2 und, nachdem er mit der Formel: „Zu Indra gehe bin, 
svaha M 8 eingeatmet 4 und die Zehnhotrformel laut hergesagt hat 4 , 
bringe er eine Spende von viermal mit dem Sruva in die Julia ge- 
schbpftem Schmalz mit der Vierhotrformel dar 5 . 

1 Ail das Folgende entweder nach Kath. IX. 14 oder nach MS. I. 9. 5. 

2 „Er opfert den Aushauch in dem Einhauch”. In Kath. und MS. wird 

namlich keine Buttefispende verordnet, und in dem Hersagen nach Aus- und 
Einatmung besteht hier eben das Opfer. 3 Dies ist der Grahateil der 

Zehnhotrformel nach Kath. und MS. 4 Prajapati, nach Nachkommen 

begierig, hatte sie (die Zehnhotrformel) zehnfach verteilt und so alle Geschopfe 
erschaffen. Als er eine StStte zu einer Libation suchte, erblickte er nur den 
Indra als Kraft in sich, alles andere was erschaffen. Da atmete er mit dieser 
Formel ein. 5 Die Spende mit der Vierhotrformel gilt nach MS. und 

Kath. fflr den putrakama oder prajakama (MS. I. 9. 6: 137. 16, Kath IX 
14: 116. 3). 
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5. Oder er opfere die Halfte des Schmalzes mit dem vorderen, 
Graha genannten Teile der Vierhotrformel, die andere Halfte mit dem 
letzten Grahateile x . 

1 Nach MS. I. 9. 6: 137. 17. Nach der MS. hat die Caturhotrformel 
zwei Grahas (vgl. Man. srs. V. 2. 14. 2) nl. MS. I. 9. 1: 131. 4: vacaspate 
u. s. w., und 131. 5: somah somasya u. s. \v. In den Texten der Taittirlyas 
hat sie nur e i n e n Graha (TA. III. 2. 2). Rudradatta erklart daher, dass die 
1. Spende mit der 1. Halfte der Formel, die 2. mit dem Graha dargebracht 
wird. Die VaijayantT zu Hir. teilt den Graha in zwei Teile. 

6. Wer begehrt: „M5chte ich inich fortpflanzen”, der ftille die 
Juhu mit zwolfmal aus dem Sruva hineingeschopftem Schmalz, sage 
in Gedanken die Zehnhotrformel her und opfere den Inhalt der 
Juhil ilber einem Darbbabiischel unmittelbar nachdem er den Gra- 
hateil gesprochen hat; oder die Halfte mit dem ersten Graha, die 
andere Halfte mit dem zweiten (Graha) \ 

1 Nach TBr. II. 2. 1. 1 — 3. Ap. weicht aber ein wenig von diesem 
Texte ab. Der Schlusssatz ist gedankenlos aus dem vorhergehenden Sutra 
wiederholt. Das Darbhabuschel, weil aus diesem als Geburtsschosse Prajapati 
die GeschOpfe erschaffen hatte. 

7. Ein Brahmane, der, obsehon er den Veda kennt, nicht in An- 
sehen steht, begebe sieh in die Wildnis, schniire ein Darbhabuschel 
zusammen and sage, nachdem er einen Brahmanen stidlich von 
demselben hat Platz nehmen lassen, die Caturhotrformel laut her \ 

1 Nach TBr. II. 2. 1. 3. Diese Formel ist das hochste Geheimnis der 
Gotter; sie erwirkt, dass er zu Ansehen kommt. Das Darbhabuschel, weil 
es feuerhaft ist; so sagt er die Formel liber Feuerhaftem. Der Brahmane, 
weil dieser der Zuschauer der Geschfipfe ist; so kommt das Ansehen zu 
ihm an einem Orte, wo es Zuschauer gibt. 

8. Nach AiSmarathya soil er alle, mit den Sambbsraformeln 1 
hersagen, nach Alekhana die Hotrformeln allein \ 

1 Also TA. III. 1 — 11 (inkl.), so Rudradatta. Nach Hir. samt den Grahas, 
den Svahakaras, den Sambharaformeln, den PatnTformeln und den Pratigra- 
hanaspriichen (also ohne TA. III. 11). s Also TA. III. 1 — 7. 

9. Dem stidlich sitzenden Brahmanen gibt er ein auserlesenes 
Stuck aus seiner Habe ‘. 

1 TBr. II. 2. 1. 5: „Es ist mOglich, dass das Ansehen zu demjenigen 
kommt, so sagt man, in' dessen Nahe er die Formeln hersagt. Ein auser- 
lesenes Stuck soli ihm gegeben werden. Das Ansehen, das dort bei ihm sich 
einstellt, behalt er fur sich”. 

10 . Jetzt die Formeln, welche ,, die Gattinnen der Gotter” heissen l . 
Mit diesen opfere er fur einen, der sich Nachkommen oder Ktihe 
wiinscht s ). 

1 TA. III. 9. Der Ausdruck ist variiert nach Kath. IX. 15: 118. 6. 

1 Beruht auf MS. I. 9. 8: 140. 4. (2, 3). 


B 25* 
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11. Und zwar so, dass er beim Voll- oder Neumondsopfer zwischen 
der Spende an Tvastr und die Frauen *, je vier Fornaeln zusammen- 
nehmend, eine Spende fur die Frauen der Gotter darbringt a . 

1 Vgl. III. 9. 1 fgg. 2 Beruht auf MS. 1. c. 

12. Wenn im Verlauf des Jahres Kinder oder K&lber ihm nicht 
geboren werden, so kiimmere er sich weiter nicht darum \ 

1 Und opfere mit der Caturhotrformel, nach Hir. ; Ap. entlehnt auch 
diese Vorschrift der MS. (1. c. Z. 7). 

13. Mit der Zehnhotrformel opfere, wer seinen Feind durch Be- 
hexung schadigen will \ 

1 Nach TBr. II. 2. 1. 7: „Neun Hauche befinden sich im Menschen; der 
Nabel ist der zehnte; er behext ihn samt den Hauch”. 

14. Er opfere iiber einem von Natur salzigen (d.h. rotfarbigen) 
Boden oder in einem Riss in der Erde l . 

4 Nach TBr. 1. c. „Dieser ist der Teil der Erde, der von Nirrti ergrif- 
fen ist. So macht er ihn von Nirrti ergriffen”. 

XIV. 14. 

1. ,,Was von der Rede Furchtbar ist, damit macht er den Vasatruf. 
Durch das Furchtbare der Rede haut er ihn ab. Unmittelbar kommt 
er zu Leide”, so heisst es in der heiligen tjberlieferung 

1 Nl. TBr. II. 2. 1. 7 (TS. III. 4. 8. 5). Die furchtbaren Worte sind 
TA. IV. 27 iiberliefert : „Khat ! Phat ! Schlag tot ! Brich ! Spalte ! Tote ! Kat !” 

2. Wer wtinscht, dass ihm ein ttichtiger Sohn geboren werde, 
opfere viermalig geschopftes Schmalz mit der Vierhotrformel, oder 
die Halfte mit dem ersten, die andere Halfte mit dem zweiten Graha. 
Es wird ihm ein tuchtiger Sohn geboren *. 

1 Nach TBr. II. 2. 3. 5 (erweitert). Zum Schluss vgl. Bern. 1 zu XIV. 
13. 5. Im Texte des Ap. ist zu verbessern : asya viro jayaie. 

3. Es wird ihm aber kein zweiter geboren \ 

Nach MS. I. 9. 6: 137. 18 oder Kath. IX. 14: 116. 5, weil er ihn durch 
die ganze Indrakraft erzeugt, sowie die Gotter den Indra durch diese Formel 
erzeugt hatten. 

4. Ein auserlesenes Stiick aus seiner Habe ist der Opferlohn '). 

1 Nach Kath. 1. c. Z. 6. 

5. Dasselbe (also viermalig geschopftes) Schmalz opfere er mit 
der Vierhotrformel fur einen Fiirsten, wenn ein feindliches Zusam- 
mentreffen der Heere stattfindet \ 

1 Nach Kath. IX. 14: 116. 6 oder MS. I. 9. 6: 137. 12: „Durch die 
Formel hatten die Gdtter den Indra erzeugt; an deren Seite sich Indra be- 
findet, die siegen. Er erzeugt ihm einen Indra, er gewinnt die Schlacht.” 



XIV. 15. 1. 


Der Ritus der Caturhotr ormeln. 


389 


6 . Von der durch die Schlacht ersiegten Beute gebe er hundert- 
undzwanzig Kiihe als Opferlobn \ 

1 Nach Kath. 1. c. Z. 8. Die Zahl'ist wohl von Ap. selber hinzugefiigt. 

7. Fiir einen, der Vieh begehrt, opfere er rnit der Funfhotrformel 
viermalig geschopftes Schmalz *). 

1 Nach TBr. II. 2. 11. 2 und Kath. 1. c. Z. 9. 

8. Oder die Halfte mit dem ersten, die andere Halfte mit dem 
zweiten Graha. Er gibt vier Daksin&s : ein Ross, Gold, eine Kuh, 
ein Kleid l . 

1 Nach Kath. 1. c. Z. 10. 

9. Dasselbe Opfer ohne die Daksinas verrichte er fur einen Kran- 
ken oder fur einen, der den Himmelsraum zu erreichen wiinscht \ 

1 Die Quelle muss (da es svarga, nicht suvarga heisst) eine dem Ap. 
fremde Sakha sein. 

10. In Gedanken opfere er fiir einen, der den Himmelsraum zu 
erreichen wiinscht. 

11. Mit der Siebenhotrformel opfere er viermalig geschopftes Schmalz 
fill’ einen, der keinen Erfolg in seinen Opfern hat 1 , oder die eine 
Halfte mit dem ersten, die zweile mit dem zweiten Graha. 

1 Quelle unbelegt. Fehlt bei Hir. 

12. Wer wiinscht: ,,Mochte ich mehr als viel sein”, der wende die 
Zehnhotrformel an; wer wiinscht: ,,Mochte mir ein tuchtiger Sohn 
geboren werden”, die Vierhotrformel ; wer wiinscht: „Mochte ich 
reich an Kiihen werden”, die Funfhotrformel; wer wiinscht: „Mochten 
sich fiir mich die Jahreszeiten giinslig ftigen”, die Sechshotrformel ; 
wer wiinscht: „Mochte ich ein Somatrinker, ein Somaopferer sein, 
mochte mir ein Sohn geboren werden, der Somatrinker, Somaopferer 
wird”, der wende die Siebenhotrformel an \ 

i Alles aus TBr. II. 2. 11. 1-4. 

13. Jetzt die am Anfang jeder Jahreszeit zu verwendende Sechs- 
hotrformel, welche anfangt mit den Worten: ,,Der Hotr ist das 
Wort” 1 ; dariiber sagt es (nl. das Brahmana) 3 : „Er opfere am An- 
fang jeder Jahreszeit”. Diese Formel gew&hrt die Erfullung aller 
Wiinsche. 

1 TA. III. 6. 2 TBr. II. 3. 2. 2, wo ein Prayascittin als Opferer 

mit dieser Formel auftritt. 


XIV. 15. 

1. ,,Wenn man jemanden, der zur Funktion eines Opferpriesters 
erw&hlt worden ist, davon ausschliessen sollte, so opfere er vor 
dem Agnldhrafeuer mit dem Angesichte nach Westen gekehrt stehend 
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viermalig geschopftes Schmalz in diesem Feuer mit der Zehnhotr- 
formel, deren Teile von hinten nach vorne hersagend und zwischen 
jedem Teile pausierend. Er b'ewirkt, dass ihm (d.h. demjenigen 
der ihn ausschliesst) die Hauche ausgehen. — Wenn man ilin wieder 
einladet (als Opferpriesler aufzutreten), so opfere er hinter dem 
Agnldhrafener mit dem Angesichte nach Osten gekehrt sitzend vier- 
malig geschopftes Schmalz in diesem Feuer mit der Zehnbotrformel, 
die er nun in der iiberlieferten Fassung hersagt und ohne Pausen 
zu machen. Er bewirkt, dass seine Hauche in die richtige Folge 
kommen”, so wird in der heiligen tjberlieferung gelehrt l . 

1 Nl. in TBr. II. 3. 2. 1-2. 

2. „Wer wtinscht: ,,Mochte ich (einer bestimmten Person) lieb 
sein” oder von wem er wiinscht: ,,Mochte er lieb sein”, fur den 
mache er jenes aus Sthagara verfertigte Schmuckmittel zurecht, 
spreche dann ostlich davon die Zehn-, sudlich die Vier-, westlich 
die Ftinf-, nOrdlich die Sechshotrformel und oberhalb desselben die 
Siebenhotrformel aus, schmiicke sich dann das Gesicht mit diesem 
Schmuckmittel, indem er die Sambhsra- 1 und die Patnlformeln 1 her- 
sagt, und begebe sich zu ihm. Er wird ihm lieb sein”, so wird in 
der heiligen tjberlieferung gelehrt. 

1 TA. III. 9 und 10. 2 TBr. II. 3. 10. 1 — 3: „Prajapati erschuf den 

K6nig Soma. Nach diesem wurden die drei Vedas erschaffen. Diese nahm 
er (nl. Soma) in die Hand. Nun liebte Slta, die Tochter des Savitr, den Konig 
Soma. Dieser aber liebte die Sraddha. Da begab sie (nl. Slta) sich zum Vater 
Prajapati und sprach zu ihm: „Huldigung sei dir, Erhabener. Ich komme zu 
dir, ich nehme meine Zuflucht zu dir. Ich liebe Kfinig Soma, der aber liebt 
die Sraddha !” Fiir sie machte er nun das Sthagaraschmuckmittel zurecht; 
nachdem er vorne die Zehn-, shdlich die Vier-, hinten die Fiinf-, nOrdlich die 
Sechshotrformel und oberhalb desselben die Siebenhotrformel hergesagt hatte, 
schmiickte er mit diesem Mittel ihr das Gesicht, indem er die Sambhara- 
und die Patnlformeln daruber hersagte, und so begab sie sich zu ihm (d. h. 
zu Soma). Als er sie erblickte, sagte er zu ihr : „Komm zu mir”. Sie erwiderte : 
„Versprich mir eine Gabe: versprich mir das, was du in der Hand hast”. 
Da gab er ihr die drei Vedas. Daher kommt es, dass die Frauen (ehe sie 
sich einem Manne hingeben) sich eine Gabe geben lassen”. — Zum Sthagara 
vgl. auch Kau6. sn. 35. 21. 

3. Wo diese Vierhotrformeln (und die anderen) zu einer Opfer- 
spende dienen, da sollen sie mit dem Graha und m it dem Svaharuf 1 
angewendet werden ; wo sie nicht zu einer Opferspende dienen 
ohne den Graha und den Svaharuf. 

1 In der tjberlieferung schliesst jeder Graha mit einem Svaha ab. 
s Wie z. B. XIV. 13. 7. 

4. Wo es heisst, dass sie (nicht zu einer Spende dienen, sondern 
bloss) gefltistert werden \ da fallt dies dem Opferveranstaller zu. 

1 S. z.B. XII. 17. 13-14. 
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5. Diejenigen von diesen Formeln, deren Praxis mit einem Vihara 
verbunden ist \ gelten fiir einen, der sich die sakralen Fener ge- 
griindet hat; die andern 3 fiir beide 

1 Z.B. XIV. 13. 10—11. 2 Z.B. XIV. 13. 7. 8 Also auch 

fiir denjenigen, der sich die sakralen Feuer nicht gegriindet hat ; dieser opfert 
dann in seinem hauslichen Feuer ( aupasanagn'i ). 

Die Gutmachungen bei den . Somaopfern. 

XIV. 10. 

1. Mit den folgenden drei Iiapiteln 1 opfert er, wenn die Sotna- 
feier mit zweifelhaften Gutmachungen 1 verbunden ist, dreiunddreissig 
Spenden : 

(1) . Die Manner haben mit Andacht den Agni aus dem 
Fenerbohrer durch Bewegung der Hande erzeugt, den weithin 
sichtbaren Herrn des Hauses, den Spitzen schiessenden. 

(2) . Agni wird durch Agni entflammt, der weise Herr des 
Hauses. der junge, der Ffihrer der Opfergabe, dessen Mund die 
Opferkelle ist. 

(3) . Sieben Scheite .... (u. s. w. wie’V. 18. 1) . . . mit Schmalz. 

(4) . Der Geist soli . . . (u. s. w. wie III. 3.2)... sich gutlich tun. 

(5) . Die dreiunddreissig ... (u. s. w. wie IX. 8. 1) . . . zu den 
Gottern. 

(6) . Die Lucke, die in meinem Geiste, die in meiner Rede 
und in meinem Herzen ist, soil dieser Gott Brhaspati wohl- 
wollend ausfiillen. 

(7) . Vi^vakarman, dieses Opfer gerne annehmend, soil dieses 
Opfer durch Zusammenfugung zusammenfugen. Die hell ge- 
wordenen Morgenroten und die Abende, die 5 fiige ich durch 
Schmalz aneinander. 

(8) . Behend bist du . . . (u. s. w. wie III. 11. 2 33 ) . . . Arzenei. 

(9) . Mogest du . . . (u. s. w. wie III. 11. 2 l “) . . . Anfeindungen. 

(10) . So sei uns, Agni,... (u. s. w. wie III. 11. 2 11 ) . . . 
wohlgerufen. 

(11) . Mochten wir Gutes hbren mit den Ohren, o Gotter, 
Gutes sehen mit den Augen, ihr Anbetungswiirdigen. Mbchten 
wir mit festen Gliedern und Korper nach eurem Lobpreis 
erreichen die von den Gottern festgestellte Lebensdauer. 

(12) . Heil soil uns Indra der weitberuhmte, Heil uns Pnsan 
der allmerkende, Heil uns Tarksya Aristanemi, Heil uns Brhas- 
pati erteilen. 
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(13) . Die Maruts mil ihren scheckigen Rossen, die Kinder 
der Pr^ni, die fliichtig hinfahrenden, die zum Gottesdienste 
eilenden 4 , die Agni als Zunge haben, die Manus, .die hell sind 
wie die Sonne : alle Gotter sollen hier mit Hilfe zu uns 
kommen. 

(14) . Hundert Herbste, ihr Gotter, sollen vor uns sein, in 
welchen ihr das Absterben unseres Korpers zustande bringt, 
in wlcehen unsere Sohne Vater werden; bringt uns nicht, mit- 
tendrin, am Erreichung der vollen Lebensdauer. 

(15) . Entziindet, o Agni . . . (u. s. w. wie V. 17- 5) . . Nahrung. 

XIV. 17. 

1. (16). Den Weisen mit lauschenden Ohren, den beriihrnten mit 
Huldbezeugungen lobend, ersteige ich das Firmament. Wo Gefahr 
ist, da bringe uns Gefahrlosigkeit, o Agni; opfere den Zorn der 
Gotter hinweg. 

(17) . Vereint mit den Feuern machet euch Gott Agni, der 
am besten (die Gotter) ehrt, beim Opfer zu eurem Boten, 
welcher unter den Sterblichen treu und heilig, mit gliihendem 
Haupte, Schmalz speisend, reinigend (ist). 

(18) . Schmalzgesichtig, schmalzruckig ist Agni, durch Schmalz- 
spende entflammt; das Schmalz ist seine Speise; die Schmalz 
tropfenden Strdme ftihren dich ; Schmalz trinkend, o Gott, 
verehre die Gotter. 

(19) . Du, o Agni, .... (n. s. w. wie V. 6. 3). . . schtitze 
diesen hier. 

(20) . Diese im hOchsten Grade . . . (u. s. w. wie VI. 31 . 4) . . . 
entgegenehmen. 

(21) . Sieben Scheite . . . (u. s. w. wie no. 3)... mit Schmalz. 

(22) . Der Geist soil ... (u. s. w. wie no. 4) . . . tun. 

(23) . Die dreiunddreissig ... (u. s. w. wie no. 5) . . . zu den 
Gottern. 

(24) . Die Liicke ... (u. s. w. wie no. 6) . . . ausfiillen. 

(25) . Vi^vakarman ... (u. s. w. wie no. 7) . . . aneinander. 

(26) . Den Agni schirre ich kraftiglich an durch Schmalz, 
den himmlischen Falken machtig durch seine Kraft; durch 
ihn mOchten wir hinfliegen zur Hohe der rOtlichen (Sonne), 
den Himmel ersteigend, zum hochsten Firmament. 

(27) . MOchten wir, entflammt... (u. s. w. wie VI. 16.12)... 
Himmelsgewolbe. 



XIV. 18. 1. 


Die Gutmachungen bei den Somaopferri. 


393 


(28) . Agni soil, erfleht, mit den anzubetenden Gottern der 

Erde, uns schiitzen. Sie sollen dieses Opfer fOrdern, sie sollen 
mich fordern, ieh fasse euch an; fasset mich an. 

(29) . Vayu soil, erfleht, mit den anzubetenden Gottern des 
Luftraums, uns schiitzen. Sie sollen u. s. w. wie oben. 

(30) . Surya soil, erfleht, mit den anzubetenden Gottern des 

Himmels, uns schiitzen. Sie sollen u. s. w. 

(31) . Visnu soil, erfleht, mit den anzubetenden Gottern der 

Himmelsgegenden u. s. w. 

. (32). Agni mit den Yajusformeln. .Sie sollen dieses Opfer u. s. w. 

(33). Pusan mit dem Svagarufe. Sie sollen dieses Opfer u.s.w. 
1 Aus dieser Hinzufugung geht zweifellos hervor, dass Ap. die folgenden 
Spriiche dem Kathaka entnimmt, wo sie drei Anuvakas bilden : XXXIV. 9, 
XXXV. 1 und 2. Der erste Anuvaka schliesst mit n° 10, der 2. mit n° 19, 
der 3. mit n° 33 ab; 19 und 22 nicht im Kath. (hier im Texte ausgefallen ?). 
Wo Ap. vom Kathakatexte abweicht, grundet sich dieser Unterschied darin, 
dass Ap. die Oberlieferung der Taitt. aufnimmt. 2 Nach dem Leidener 
Prayoga sind diese Spenden nach jedem Savana darzubringen (nl. die Spenden 
bis XIV. 18. 1, inkl.). 3 Zu 1. : nimrucas tah wie auch der Leidener 

Prayoga hat. 4 Hir; hat das richtige jagmayah. 

2. Und im Feuer der Agnldhrahiitte bringt er die dreiunddreissig 
,,die Gestaltungen des Opfers” genannten 1 Spenden dar *. 

1 Vgl. XII. 1. 3. ’ Vgl. SBr. XII. 6. 1. 2 und meine Bern, zu 

Vait. su. XVI. 5. 

3. Wenn das iibernachtige oder das zur Kelterung zu verwen- 
dende Wasser in verkehrter Weise ausgegossen ist *, so bringe er 
(d. h. der Adhvaryu) sieben Spenden dar mit den Formeln : ,,0 du 
.Breite ! o du Weitreichende ! o Sinlvall ! o Urandhra ! o Acitta ! 
o Manasta ! o Bhuvo vivasta !” \ 

1 Bezieht sich vielleicht auf XII. 6. 1 — 2. 2 Die Spriiche aus dem 

Kath. XXXV. 3: 51. 16 — 17. Es sind offenbar alles (meistens undeutbare) 
Epitheta der Erde. 


XIV. 18. 

1. Nachdem er dann die Formeln dariiber ausgesprochen hat : 
,,Die kr&ftige, berauschende Haviswelle, die mochte ich fur euch 
(o Wasser) glticklich zustande bringen. Du bist das Schmalz des 
Soma, das Havis der Havisgabe, das Licht der Lichter. Mit aller 
Gottheiten Gdttern schopfe ich euch hinzu”, giesse er das Wasser 
wieder zusammen Oder besprecbe es mit den sieben Versen : 

(1) Es sollen euch zusammengiessen die Maruts und Indra 
und Brhaspati; es soil euch dieser Agni zusammengiessen 
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mit Lebensdauer und Habe. Er soil mir die ganze Lebensdauer 
verleihen. 

(2) . Die erfreuenden, willigen (?), schmucken, behenden, licht- 
vollen, dunklen, bewegenden, schaumreichen, den Freund tra- 
genden, den Baronenstand tragenden, gute Heri’schaft bringenden 
(Wasser), ihr sollt mich hier fordern. 

(3) . Die Gewasser sind giinstig; die Gewasser waren furwahr 
Schmalz; diese Gewasser tragen furwahr Agni und Soma. Es 
soil der starke, gew&rtige Saft der mit Siissem gemischten zu . 
mir kommen mit Lebenshauch und Gesundheitsglanz. 

(4) . Dann sehe Oder hdre ich; zu mir kommt ihr Gerausch, 
zu uns ihre Stimme. Dann meine ich, Nektar genossen zu 
haben, wenn ich, o Goldfarbigen, an euch mich gesattigt habe. 

(5) . 0 Wasser, . . . (u. s. w. wie VII. 21. 6 1 ) . . . erleben. 

(6) . Von eurem . . . (u. s. w. wie ib. 6’) . . . Mutter. 

(7) . Dahin wollen ... (u. s. w. wie ib. 6') . . . zenget” \ 

1 Alle Spruche, mit leichten Abweichungen, aus Kath. XXXV. 3. Die 
ganze Stelle muss (vgl. die Tmesis : abhi va mantrayeta) einem Brahmana 
entnommen sein. 


2. Wenn er sieht, dass beim Morgendienste vor der Spende Soma 
von der letzten Becherreihe in der Somakufe iibrig geblieben ist, 
so giesse er diesen nachher in die Becher aus Oder spende ihn 
nachher \ 

1 Vgl. TBr. I. 4. 5. 1, Pane. br. IX. 7, Jaim. br. I. 350. 

3. Wenn er es bemerkt, nachdem die letzte Spende dargebracht 
ist, so versehe er den Soma mit einem Stotra und i^astra l . 

1 In diesem Falle wird der ubriggebiiebene Soma als ein neuer Schop* 
pen betrachtet, zu welehem ein Stotra gesungen und ein Sastra rezitiert wird. 
Vgl. dazu die folgenden Sutras. 

4. Nachdem er die Becher, den des Hotr zuerst, eingegossen hat, 
treibt er das Stotra, das auf der Brhatsingweise gesungen wird, 
herbei. 

5. Sie sollen das Lob singen auf den das Wort: ^augen^ ent- 
haltenden Versen, anfangend: ,,Die Kuh der Maruts saugt ,, \ 

1 Dies ist der Brauch der JaiminTyas. Die Verse sind Jaim. samh. IV. 
10. 8 — 10. RS, VIII. 94. 1 — 3. Apastamba’s Vorschrift grtindet sich auf TBr. 
I. 4. 5. 1 : „Der Soma, der beim Morgendienste iibrigbleibt, bleibt iibrig, den 
Mittagsdienst begehrend. Man singt das Stotra auf den das Wort: „saugen’' 
enthaltenden Versen.... Das Saman ist auf der Singweise des Gayatrasamans 
zu singen. Dadurch entfernt man sich nicht von dem Morgendienste; auf 
den an die Maruts gerichteten Versen: dadurch entfernt man sich nicht vom 
Mittagsdienste” (das neu hinzukommende Stotra steht ja zwischen den beiden 
Diensten). 



XIY. 18. 15. 


Die Gutmachungen bei den Somaopfern. 


395 


6. Oder aber man darf es nach der Brhat- oder der Gaurivlta- 
singweise auf den Versen absingen, die anfangen : „Dieser Soma 
hier ist gekeltert” \ 

1 Dies ist der Brauch der Kauthumas: Pane. br. IX. 1. 1. Die Verse 
sind SV. II. 1135 — 1137. Dass das Brhat oder GaurivTta zu verwenden ist, 
finde ich nirgends angegeben. 

7. Der Hotr lasst darauf sein ^astra folgen, dass dem Indra und 
Visnu gilt \ 

1 Ebenfalls nach Pane. br. 1. c. 4. — Vgl. Asv. VI. 7. 2 — 5, Sankh. 
XIII. 10. 3. 

8 . Den Trinkspruch variiert er, indem er statt : ,,des von Indra 
getrunkenen” sagt : ,,des von Indra und Visnu getrnnkenen” 

1 Vgl. XII. 24. 7. 

9. Wenn beim Mittagsdienste ein Rest bleibt, so gilt dasselbe. 

10. Das Stotra erfahrt dann aber diese Anderung: man singe es 
nach der Brhat- oder der Gaurivltasingweise ab auf den an Snrya 
gerichteten Versen, deren erster anfangt: „Fiirwahr, gross bist du, 
Surya” l . 

1 Auf SV. II. 1138-1139 = RS. VIII. 101. 11-12. Dies ist der Brauch 
sowohl der Kauthumas (Pane. br. IX. 7. 6) als der JaiminTyas (wo das Wort 
sauris-u gefunden wird). Obrigens grttndet sich Ap. auf TBr. 1. c. 2—3. 

11. Der Hotr lasst darauf dasselbe ^astra folgen und der Trink- 
spruch ist derselbe \ 

1 Vgl. Sutra 7 und 8. 

12. 13. Wenn beim Nachmittagsdienste (nach dem 12. Stotra- 
sastra) Soma tibrigbleibt, so bringe er (durch Hinzuftigung des 
neuen StotraAastra) einen Ukthya dar; wenn beim Ukthya, dann 
einen Soda^in, wenn beim Soda^in, dann eine iibernachtige Soma- 
feier; wenn bei der ubernachtigen Somafeier, dann ein zweitagiges 
Somaopfer; wenn beim zweit&gigen, dann ein einziges Stotra 1 . 

1 Erweitert aus TBr. I. 4. 5. 4 — 5. Von den Samavedins lassen die 
Kauthumas das Atiriktastotra als zweites Agnistomastotra abhalten, oder (die 
JaiminTyas haben nur das Folgende) man verfahrt wie oben (in Sutras 12, 
13) angegeben, geht jedoch nicht liber den Atiratra hinaus. Damit stimmen 
Baudh. (XIV. 25), Hir. und Man. srs. uberein. Apastamba’s Quelle ist wohl 
zum Teil auch SBr. IV. 5. 10. 8. 

14. Bei diesem letzten einzigen Stotra halte man das Stotra nach 
der Brhat- oder der Gaurivltasingweise auf den an Visnu gerichteten, 
das Wort ^ipivista enthaltenden Versen ab \ 

1 Auf SV. II. 975—977 = RS. VII. 100. 5 — 7. Die Vorschrift, zunachst 
nach TBr. 1. c., auch bei den Chandogas, und vgl. Asv. VI.' 7. 8, Sahkh. 
XII. 9. 2. 

15. Der Hotr lasst dasselbe Usastra folgen. Der Trinkspruch ist 
derselbe. 
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XIV. 19. 

1. Wenn zwei Somaopfer zu gleicher Zeit stattfinden, soli er, 
wenn der grosser© Teil der Nacht verstrichen ist, nachdem er mit 
den ersten* vier SambhEraformeln Spenden dargebracht hat 1 , die 
Fruhlitanei ,,herbeitreiben” und giesst unmittelbar darauf, wahrend 
der Opferveranstalter ihn von hinten angefasst halt, (Schmalzspenden 
ins Agnldhrafeuer) 1 aus mit den Formeln : „Fur das Niedersetzen, 
fur das Niederlegen s , fur die tfberlegenheit der Gayatrl, der Tristubh, 
der Jagatl, der Anustubh, der Pankti, svEha” 4 . 

1 Beruht auf MS. I. 9. 7: 139. 11, ygl. Bern. 2 zu X. 3. 5-6. 

2 So das Jaim. br. und Baudh. 3 Bed, wohl: „Damit der Verrichter des 
andern gleichzeitigen Opfers sich niedersetze und unterliege”. 4 TS. VII. 
5. 5. 1: „Durch die Metra rafft er ihre (d. h. die der andern) an sich”. In 
TS. III. 1. 7. 1 nur die zuerst genannten drei Metra; dies ist wohl das Altere. 

2. In derselben Weise macht er es zu Anfang jedes Savana, mit 
den vier je n&chstfolgenden SambhEraformeln und mit dem je nachst- 
folgenden Metrum bis zur Pankti \ 

1 Beim ersten Savana also mit den ersten 4 Sambharaformeln und mit: 
samvesayopavesaya gayatriya abhibhuiyai svaha. Beim zweiten Savana mit 
den dann folgenden vier Sambharas und mit: samvesayopavesaya tristubho 
* bhibhutyai svaha u. s. w. 

3. a. Das Opfer umfasst fiinfSavanas: die drei eigentlichen Savanas, 
den Avabhrtha und das Opfer der AnnbandhyEkuh \ 

1 Aus MS. IV. 8. 5: 112. 1. Diese Sruti wird angefuhrt, um anzugeben, 
zu welchem Zeitpunkt mit den Formeln: anustubho ’ bhibhutyai svaha und 
pahktya abhibhuiyai svaha zu opfern ist. Hir. lasst diese beiden Spenden 
darbringen vor der Darbringung der Netzhaut der Anubandhyakuh und vor 
der Udavasanlya isti. 

3. b. Die fiinf Spenden werden ins Feuer geopfert, nachdem dies 
in Flammen gesetzt ist l . 

1 Beruht auf Pane. br. IX. 4. 5: „In tiichtig flammendem Feuer sind 
die Spenden darzubringen. Agni steht alien Gctttern gleich. So opfert er, 
indem er alle Gutter erbliekt”. 

3. c. Vor dem einen Teil des Tieropfers bildenden Svistakrtopfer 
fliistert 1 der Adhvarju die zwei Formeln: ,,Aus- und Einhauch 
sollen micb vor dem Tode schutzen. Aus- und Einhauch, verlassefc 
mich nicht” *. 

1 Nach Baudh. und Hir. bringt er zwei Spenden mit diesen Formeln 
dar. * TS. III. 1. 7. 1. — Garbe’s Trennung der Satze ist unrichtig. 

4. Die Ajyastotras enthalten entweder das Wort: „ber” {a ) 1 oder 
das Wort: „fort” (pra)\ 

1 So TBr. I. 4. 6. 1. 2 So TS. III. 1. 7. 2. — Die das Wort a 

enthaltenden Verse zu den Ajyastotras sind SV. II. 10—21 (vgl. Ksudrasutra 
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in: Verf., der Arseyakalpa, S. 177. Bern. 1). Dass die Stotras das Wort pra 
enthalten, dtirfte auf Jaim. br. I. 344 beruhen : pra vo vaja abhidyava ity 
agneyam ajyam bhavati (Jaim. Samh. IV. 1. 7—9 = RS. HI. 27. 1—3) pra - 
vatyar (sic) devatanam rupam. 

5. Die Eingangs verse (rait welehen die Sanger die PavamlJnastotras 
eirileiten) sollen das Wort: „die Maruts” 1 oder das Wort: „Stier” 5 
enthalten. 

1 So nach TS. III. 1. 7. 2. » So nach TS. VII. 5. 5. 1. Nur dieses 

stimmt mit dem Kalpa der Kauthumas (Ksudrasutra I. 8) iiberein, nl. SV. II. 
128-130 (bahisp.), II. 153-155 (madhy. par.), II. 392—394 tarbh. pav.). 

6 . Auf der AbhiVartasingweise wird das Brahmasaman 1 gesungen s . 

1 Das 3. Prsthastotra. 4 Nach TBr. I. 4. 6. 3. Stimmt mit dem 

Kalpa der JaiminTyas iiberein, mit welchem Sanhh. XIII. 5. 14 gleichlautend 
ist. Die Prap. abhi bedeutet: „drauf!” 

7. Es treten die beiden Singweisen, das Rathantara und das 
’Brhat, auf 1 . 

1 Nl. das Rathantara im Madhy. pavamana, das Brhat als 1. Prstha- 
stotra. — Die Vorschrift aus TS. III. 1. 7. 2. (das Rathantara ist die Erde, 
das Brhat der Himmel ; so schliesst er seinen Gegner von beiden aus), vgl. 
Pane. br. IX. 4. 8. 

8. Wenn jenseits (d. h. bei den anderen, gleichzeitig Opfernden) 
der Soma (d. h. das Somaopfer) ein Agnistoma ist, so halte er einen 
Ukthya; wenn ein Ukthya, dann einen Soda&in; wenn ein Soda^in, 
dann eine iibernachtige Somafeier; wenn eine ubernaehtige Feier, 
dann eine zweitagige Feier; wenn eine zweitagige Feier, dann eine 
dreitftgigej wenn eine dreitagige Feier, dann das einzelne Stotra l . 

1 Beruht auf TS. III. 1. 7. 3, aber erweitert nach Jaim. br. I. 344, wo 
die Serie mit dem Triratra schliesst. Zum einzelnen Stotra vgl. XIV. 18. 13, 14. 

9. „Es soli ein Abhijit sein : zur Besiegang; ein Vi&vajit: zur 
Allbesiegung; eine tibernachtige Feier, in welcher alle PrsthasSmans 
und alle Stomas zur Verwendung kommen: zur Erreichung und 
Erhaltung von Allem”, so wird gelehrt \ 

1 Nur die ersten zwei Angaben im Brahmana (TBr. I. 4. 6. 3). Woher 
Ap. den Rest hat, weiss ich nicht zu sagen. Hir. hat dasselbe, aber ohne 
iti vijnayate. — Zum Abhijit vgl. XXII. 2. 6 fgg., zum Visvajit l.c. 12. 

10. Das Sajanlya- \ das Vihavya- 2 und das KayaSubhlyalied des 
Agastya * als Niskevalya^astra 1 sollen hergesagt werden \ 

1 BS. II. 12. 2 R.S. X. 128. 3 BS. I. 165. 4 Beruht auf 

TS. VII. 5. 5. 2. 

11. Das Sajanlyalied schiebe er in das zum Morgendienste gehorige 
Vai£vadeva£astra 1 ein, das Vihavyalied in das zum Mittagsdienste 
gehorige Marutvatlya^astra *, und das Kaya£ubhlyalied des Agastya 
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als Riskevalya in das zum Nachmittagsdienste geliorige Vai^vadeva- 
£astra s . 

1 Damit kann nur das Pra-ugasastra gemeint sein (C. H. § 137) 2 C. 

H. § 196. 5 G. H. § 235. — Weder die Sutras des Rgveda noch die 

des Samaveda stimmen in bezug auf die Sastras, in welchen diese Suktas zu 
verwenden sind, mit Ap. uberein. 

XIV. 20. 

1, 2. Dabei gelten die folgenden Anweisungen in bezug auf die 
Samans, die bei diesem Opfer abzusingen sind : das Taura^ravasa 1 
soli angewandt werden; das Vasisthasya nihava genannte Saman 
soil angewandt werden 2 . Vor * der Fruhkelterung befiehlt er (d. h. 
der Adhvaryu) : „Wende das Ablnvarta als Saman zu dem mit dem 
Rostra des Brahmanacehamsin korrespondierenden Stotra an 4 . Wende 
beide: sowohl das Rathantara als das Brhat, an 5 . Verrichte das 
Sotnaopfer als einen Abhijit oder Vi^vajit 8 . Wende die beide Srimans, 
Kro&a and AnukroSa, an” *. 

1 So Pane, br. IX. 4. 9. 2 Kein Samavedatext verordnet dies, 

soweit uns bekannt ist. 3 Jch bin ungewiss, ob der Sampraisa nicht 
schon mit taurasravasam haryam anfangen soil. Jedenfalls aber ist Garbe’s 
Satztrennung falsch. 4 Vgl. XIV. 19. 6. 5 Vgl. ib. 7. 6 Vgl. ib. 9. 

3. Es soil zuerst (also vor dem Opfer der andern) zu Ende 
gefiibrt werden \ oder man soli eine Extrakelterung vornehmen *, 
oder es soli als eine Somafeier dargebracht werden, welche durch 
Hire Daksinas (die der andern) ubertriffk 

1 Vgl. Sahkh. XIII. 5. 2. 2 Wie man das macht, ist nicht naher 

anzugeben; der Kommentar des Rudradatta zu Kand. 18 — 22 felilt. 

4, Wenn der Abstand einer Tagereise zu Ross, oder ein Berg, 
oder ein einen Berg durcbbrechender Fluss die beiden Opfer trennfc, 
oder wenn ein Gebirge sich dazwischen befmdet oder wenn die 
Opfer in zwei verschiedenen Reichen abgehalten werden, so gibt 
es keinen Zusammenstoss der zwei Opfer \ Ein Brahmanatext 
der Kankati lautet 2 : ^Zusammenstoss der Opfer gibt es nicht, wenn 
die Verriehter sich nicht gegenseitig anfeinden”. 

1 Statt va samsavo lese ich vasamsavo , vgl. Hir.: yavad rathdhnyam 
antard gitibhid va nadt tavaiasamsavak , samanajanapade samsavo nana- 
janapade ’ samsavah ; Vaikh.: yady antara girir nadt va na syat , samsavah y 
vgl. Katy. XXV. 14. 23-26, Sahkh. XIII. 5. 1, Asv.JI. 6. 11. ’* Nach 

dem Baudhayanasutra (XXIII. 5: 156. 1) lautet so ein Chagaleyabrahmana. 
Nach dieser Quelle gibt es also nur dann Zusammenstoss, wenn die Ver- 
richter einander feindlich gesinnt sind, ob auch ein Berg oder Strom sie 
trennt, vgl. Asv. 1. c. 12. — Wichtig, teilweise auch als Quelle des oben 
gegebenen Sntra, ist Jaim. br. I. 360: tad ahur : rathahnyam (die Hss. haben 
rathanyam, rathanvya) va nadtm va giribhidam samsavam many ante, ’ tha 
sattnnah samdnyam salayUm bahavah sunvanta asate , yadi vai te many ante: 
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nanedam yajamaha iti sam tarhi sunvanti ; yady u vai manyante : grhapatim 
tdam yajayama ity antarhitas tarhi yajhad bhavanti; katham tesarnl tan 
nanestam bhavati> katham asamsutam iti P 


5. Wenn einen von den Dlksitas eine Krankheit befallt, lege er 
sick auf der Statte des Opferveranstalters 5 nieder. 

1 Zu XIV. 20. 5-21. 7 vgl. MS. IV. 8. 7, Man. srs. III. 8. 3, Katy. 

XXV. 13. 20 — 27, Asv. VI. 9. 1 — 4. 5 D.h. sxidlich vom Ahavariiya. 

6, 7. Nachdem er (der Adhvaryu) ihn umfasst hat, ftihre er ihn 

in die Agnldhrahiitte 1 mit den Formeln : „Ich tibergebe diesen 
hier dir, dem heiligen Worte; das heilige Wort soil ihn den Gottern 
iibergeben. Der Vasatruf mit alien Gottern soil dich heilen *. — 

Vasus, dies ist euer Morgendienst; Rndras, dies ist ener Mittags- 

dienst; Allgotter, dies ist euer Naehmittagsdienst” ! . Jeder der letzten 
Formeln hangt er die folgende an : ,,Dies behlitet, dies heilet, dies 
beschiitzet, dies soil euch nicht auseinander gehen” 3 . 

1 Beruht auf SBr. III. 6. 1.29. 8 Diese Formel nur bei Ap. s Diese 

Formeln mit leichter Variante nur noch bei Katy. Altere Quelle unbekannt. 

8. Nachdem er Brennholz zum Feuer in der Agnldhrahiitte hinzu- 
gelegt und es umstreut hat, siidlich von demselben einen Brahmanen 1 
auf Darbhagrasern hat Platz nehmen lassen, und nOrdlich einen 
Krug mit Wasser 1 in die Nahe gestellt hat, in welchen er einund- 
z wanzig Gerstenkorner und mehrere Darbhabiischel getan hat, bespreche 
er das Wasser mit den Formeln: ,,Die Lebendigen mit Namen seid 
ihr; so belebet diesen hier. Die Belebenden mit Namen seid ihr; so 
belebet diesen hier. Die ganzlich Belebenden mit Namen seid ihr; 
so belebet diesen hier ganzlich” \ 

1 Beruht auf TS. VI. 4. 9. 2 — 3. - Die Handlung und die Formeln 

nach MS. IV. 8. 7: 115. 5-7, vgl. Kath. XXVII. 4: 143. 17. Stall prciiibruyat 
ist (vgl. Kath.) wohl paribruyat zu lesen. — Das Feuer, das Wasser, der Brah- 
mane, weil die heilende Tatigkeit der Asvins in diese drei gelegt wurde. 


XIV. 21. 

1. Br begiesst ihn mit diesem Wasser, indem er das Lied der 
Krauter l , *das mit den Worten: „Die Krduter, welche entstanden 
sind” anfangt, flustert 2 , 

1 TS. IV. 2. 6. ! Die altere Quelle dieser Vorschrift ist nicht 

bekannt. 

2. und lasst ihn davon trinken mit der Formel: ,,Das Wasser 
ist Prajapati’s Hauch, die Arznei des Opfers” l . 

1 Die Formel mit Var. nur noch in Katy., die Handlung (mit payayec 
ca) auch in Hir. 
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3, 4. Dann beriihren sie (d. h. die anderen Geweihten, die Teil- 
nehmer am Sattra) ihn mit den Formeln : „Der leise und der 
Zwiscbenschoppen sollen deinen Ein- und Aushauch behiiten. Der 
U pam^usavanastein soli deinen Zwischenhauch behtiten. Der Schoppen 
fur Indra und Vayu soil deine Stimme behtiten. Der Schoppen fur 
Mitra und Varuna soil deine Geisteskraft und deinen Verstand 
behiiten. Der helle und der Quirlschoppen sollen deine Augen behtiten. 
Der Schoppen fur die Alvins soil deine Ohren behiiten. Der Erst- 
lingsschoppen soil deinen Kbrper behiiten. Der Ukthyaschoppen soil 
deine Glieder behtiten. Der feste Schoppen soil deine Lebensdauer 
behtiten”. Jeder Formel h&ngt er an: „0 du Soundso”, wobei er 
statt „Soundso” den Namen des Kranken ausspricht \ 

1 Alle Formeln mit Varr. nach MS. IV. 8. 7: 115. 8—11. 

5,6. Darauf beriihrt der Kranke sichselber mit denselben Formeln : 
in welchen er aber „deine” durch „meine” ersetzt und das ange- 
h&ngte Wort , .Soundso” weglasst. 

7. Nach einer Schmalzspende ins Agnldhrafeuer mit der Formel : 
„0 Herr des Wolhstands, gib den Wohlstand dem Auge, das .Auge 
dem Hauche, den Hauch dem Korper, den Korper der Stimme, die 
Stimme diesem zuriick, svahffi” 1 erfolgt das Beriihren wie oben. 

1 Die Formel verdorben aus MS. 1. c. Z. 13-*-14. Meine Obers. folgt 
der MS., wo statt smane smanam zu lesen ist : imane tmanam, vgl. Asv. 
VI. 9. 1. 


8 . Wenn er stirbt, so sollen sie (nl. die andern Teilnehmer am 
Sattra) vor dem Schlussbad das Schiussbad der Feuer zustande 
bringen l . 

1 Die Bedeutung unsicher; vielleicht ist die Absicht, dass die Feuer 
des Verstorbenen vor den anderen Geraten ins Wasser geworfen werden. 

9. Oder man verbrenne ihn, nachdem man ihn zum Avabbrtha 
gebracht, besprengt und darauf aus dem Wasser heraufgebracht hat, 
mit seinen eignen Feuern, die jeder an seinen Platz zu stellen sind \ 

1 Nur Asv. VI. 10. 23 (eke) ist zu vergleichen. 

10. So weit geht die Handlung, wenn der Geweihte wabrend 
einer eint&gigen Somafeier stirbt. 

11. Wenn der Sterbefall bei Somafeiern stattfmdet, die langer als 
einen Tag dauern, so erlasst der Adhvaryn den Befehl: , .Bring 
(ihn) herbei, verbrenne (ihn)”, worauf der Tote vermitfelst Feuers, 
das man dem Daksinagni entnommen oder das man frisch aus dem 
Feuerbohrer hervorgebohrt 1 hat, stidlicb von der Marjallyahtitte 
verbrennt wird *. 

1 dagdhvU ist wohl zu streichen. ! Vgl. TBr. I. 4. 6. 5 : „Wenn 
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von den Geweihten einer stirbt, so kommen die andern Geweihten ins 
Ungliick. Wenn sie ihn ohne weiteres beseitigten, so wiirde ihnen der Raum 
von Missetatern so zu sagen zu teilwerden. Er sage: .„Bring herbei, ver- 
brenne” u. s. w. 

12. Nachdem man diesen Tag (d.h. alles was nach dem Todesfalle 
noch zu verrichten war, auch das Absingen der Stotras und das 
Rezitieren der f^astras) fliisternd zu Ende geftihrt hat, sammelt er 
am Ende der Patnisamyujaspenden die Gebeine in einen Topf und 
stellt diesen in der Msrjallyahutte 1 bin. 

1 Nach TBr. siidlich von der Mahavedi. 

13. Die Sanger sollen ein Stotra abhalten mit den drei an die 
Konigin der Schlangen gerichteten Versen \ wobei der Pratiharateil 
des Samans wegfallt *. 

1 Nach TBr. I. 4. 6. 6 : „Die Erde ist die Gebieterin des kriechenden 
(Getieres); dieser libergibt man ihn”. Anders begrundet das Pane. br. (IX. 
8. 8) diese Handlung: „Die Schiange Arbuda hatte sicb mit diesen Versen 
die tote Haut abgeschlagen. Sie schlagen sich dadurch die tote Haut ab” ; 
Jaim. br. I. 345: „Es sterben, so zu sagen, diejenigen, welche ftir einen 
Toten (den Ritus) verrichten; durch diese Verse schlagen sie die tote Haut 
von sich ab.” — Die Verse sind SV. II. 726 — 728 = Ar. areika V. 4 — 6 = 
RS. X. 189. 1 — 3; sie werden auf dem Gayatrasaman gesungen. 2 Dies 
nach. Jaim. br. 1. c.: „Das Saman ist ohne Prastava und Pratihara {aprastutam 
apratihrtam). Durch Prastava und Pratihara wird der Opferveranstalter 
gestiitzt (i dhrtah ). Indem diese Teile des Samans fortfallen, bereitet man ihm 
festen Stand im Jenseits.” 


XIV. 22. 

1. Die Opferpriester, der Hotj voran, mit ihrem Obergewand uber 
der rechten Scbulter, die an Yama gerichteten Verse unmittelbar 
nach dem Stotra hersagend, die Sarparajnlverse rezitierend, gehen, 
nachdem sie die rechte Seite ihres Haupthaare aufgekntipft, die linlce 
losgebunden haben, sich auf den rechten Schenkel schlagend, mit 
dem Zipfel ihres Gewandes (die Urne) befclchelnd, dreimal mit 
Zukehrung der linken Seite um (die Gebeine in der Urne) herum 1 
mit den Versen : ,,Gliihe das Unheil von uns hinweg^ a . 

1 TBr. I. 4. 6. 6 : „Misslungen ist das Stotra, so sagt man, dem nicht 
ein Sastra folgt. Der Hotr gehe linksbehangt als erster um den Marjallya 
herum, die Yamayerse hersagend, die SarparajnTverse rezitierend. So liber- 
giebt er ihn den beiden Raumen (nl. dem des Yama und der Erde). Auch 
befachelt man ihn und man leistet ihm Abbitte. Dreimal geht man herum ; 
drei sind diese Raume; fiir diese Raume befachelt man ihn.” — Die Yama- 
verse sind die vier : yo ’sya kausthya (TA, VI. 5. 2 = Ap. XVI. 6. 4), die 
SarparajnTverse sind nach den Komm. der Taitt., und so sagt explicite das 
Vaikhanasa: TS. I. 5* 3. a— d (bloss b — d das Vaikh.). Das Ritual -derSama- 
vedins deutet auf anderes: hier werden die SarparajnTverse (vgl. Bern. 1 zu 

Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks Dl. XXIV). 


B26 
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XIV. 21. 13) auf der Yamasingweise gesungen (Ar. gana IV. 1. 13 zu Ar. 
samh. III. 4: agnim ide). Wahrscheinlich habea die Autoren der Brahmanas 
des Schwarzen Yajurveda dies nussverstanden. — Die Bestimmung : „sich 
auf den rechten („auf den linken”, Paftc. br.) Schenkel schlagend findet 
sich im Jaim. ' br., ebendaselbst auch prasavi = prasavyam. — 0ber das 
Befacheln sagt das Jaim. br.: „In jenem Raume (d.h. im Jenseits) weht der 
Wind auf ihn zu (sodass er Kiihlung bekommt)”: abhy enam amusmim 
lloke vUyuh pavate. 3 Die Verse sind die zwolf TA. VI. 11. Eine 

altere Quelle fur das Hersagen dieses Liedes (auch in Baudh.) ist mir nicht 
bekannt; vgl. auch Hir. pi. su. S. 35, Z. 9 und Verf., die altind. Toten und 
Best. Gebr. § 13. 

2. Nachdera man die linke Seite des Haupthaars aufgekniipft, die 
rechte losgebunden hat, geht man, sich auf den linken Schenkel 
schlagend, ohne zu befacheln, dreimal in entgegengsetzter Richtung 
um (den in der Marjaliyahiitte liegenden Tolen) herum \ die Verse: 
„GItihe das IJnheil von uns hinweg” hersagend. 

1 Beruht hauptsachlich auf TBr. I. 4. 6. 7. 

3. Wenn sie sich darauf in nordlicher Richting begeben, legt der 
Adbvaryu siidlich fiir sie einen Stein als Schutzwehr nieder mit 
dem Verse: „Diese Schutzwehr stelle ich fiir die Lebenden; es soil 
kein anderer von uns zu diesem Ziele wandeln. Sie sollen . . . (u. s. w. 
wie IX. 12. 4). . . trennen” 

1 Das Ganze, nur bei Ap. (vgl. !§Br. XIII. 8. 4. 12), mag dem Pitrme- 
dhasutra (Pi. su S. 44. 1) entnommen sein. 

4. Das Somaopfer ist ein Agnistoma. Von den Zweigotterschoppen 
wird zuerst der fiir Indra und Vsyu oder der fiir Mitraund Varuna 
bestimmte geschopft l . 

1 Die Alternative nach Pane. br. IX. 8. 11 und 16 oder Jaim. br. 

5. Das Stotra wird auf den an Yama gerichteten Versen gesungen \ 

1 Vgl. Bern. 1 zu Sutra 1. 

6. Bei jedem Stotra dieser Somafeier stellt er den Topf mit den 
Gebeinen in die Nahe. 

7. In den Marjallyadhisniya giesst man die Somatrunke aus (die 
also nicht genossen werden). 

8 . Man nehme als Anfangsverse zu dem Bahispavamanastotra 
die drei, anfangend mit den Worten : ,,0 Agni, das Leben . . . (u. s. w.) 
wie IV. 16. 2) . . . das Unheil” '. 

1 SV. II. 868—870. Die Vorschrift nach TBr. I. 4. 6. 7 und dieses 
nach Parle, br. IX. 8. 12. 

9 , 10 . lhre Somafeier soli das Rathantara als erstes Prsthastotra 
baben \ „Sie bringen die Lebensdauer in sich und lassen das bose 
Geschick hinter eich", so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt *. 

1 Nach TBr. 1. c. Bei den Samavedins nichts Entsprechendes. 
3 TBr. 1. c. 
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11. Wenn aber der Verstorbene einer ist, der einen Stellvertreter 1 
hat, so soli man, nachdem man seinen Korper verbrannt hat, seine 
Gebeine in dem schwarzen Antilopenfelle eingewickelt hinlegen, und 
dann, nachdem man den Verwandten des Toten, der ihm am 
n&chsten steht 2 , an seiner Sfcelle geweiht hat, mit diesem das 
mehrtagige Opfer fortsetzen. 

1 ? natkavat, nicht ga nz sicher. Hir. hat: etavad anathe, nathavatas tu 
u. s. w. Das Vaikh. lautet: puiradihinasyasthikumbkam avabhrthe nikhaneyuh; 
putradi mrtam dagdhvasthtny upanahya yo’sya nedisihl syat u. s.w. 3 Sein 
Sohn oder Bruder, nach &ankh. XIII. 11. 1. 

12. Nach einem Jahre soli man fur die Gebeine (im Topfe) ein 
Opfer darbringen \ - 

1 D. h. die Gebeine des Toten werden genau so behandelt, alsob sie 
noch der lebendige Mensch waren. Die Vorschrift nach Pane. br. IX. 8. 13 
und Jaim. br. Wahrscheinlich ist die Rede vom Jahressattra. 

13. Nach A£marathya bis zur Trennung \ nach Alekhana bis zum 
Aufbruchstage 2 . 

1 Die Bedeutung von vyapata ist unbekannt. Es deutet aber jedenfalls 
einen Zeitpunkt im Dvadasaha oder Sattra an, vielleicht das Gegenstiick 
von samnivapa : „Die Trennung der zusammengetanen Feuer” (?). 9 Vgl. 

XXI. 13. 1. 

14. Die Bestimmungen : ,,Das Somaopfer ist ein Agnistonia” u.s. w., 
wie vorher \ 

1 purvavat nehme ich zu Sutra 14. Dann verweist die Vorschrift auf 
XIV. 22. 4—9. 

15. Hundertundzwanzig Kiihe sind der Opferlohn. 

1 Altere Quelle unbekannt. 


XXV. 23. 

1. Wenn jemand, nachdem er die Zusage zur Teilnahme an 
einem Sattra gegeben bat, nicht am Opfer sich beteiligt, so verrichte 
er einen ubernachtigen ViSvajit, der alle Prsthasamans, alle Stomas 
umfasst und bei welchem er seine gauze Habe als Opferlohn gibt \ 

1 Beruht auf TBr. I. 4. 7. 7. Dadurch kauft er sich los von alien Gott- 
heiten, alien Prsthas, welchen er sich zugesagt hatte. 

2. Nach der TTberlieferung einiger 1 verrichte er eine Traidhata- 
vlya-isti s , wobei er tausend Kiihe als Opferlohn gibt. 

1 Vgl. TS. II. 4. 11. 4 mit MS. II. 4. 4: 42. 5. 2 Zu dieser Isti 

vgl. Verf., Altind. Zauberei § 178. 

3. Wenn jemand, nachdem er die Weihe zu einem Sattra voll- 
zogen hat, vor Ablauf des Sattra aufzubrechen wiinscht, so nehme 

B 26* 



404 


Vierzehntes Buch 


XIV. 23. 4— 


er einen Teil des Soma, und bringe mit demselben einen iiber- 
nAcbtigen Vi^vajit dar, wie oben 1 gesagt ist *. 

1 Vgl. Sutra 1. 1 Das Ganze beruht auf Pane. br. IX. 3. 1 . — . 

Da (lir. hinzufiigt : krtantat kartnani pratipadyeta, scheint die Absicht zu 
sein, dass derjenige, der infolge von Krankheit oder einer andern Veran- 
lassung das Opfer aufgegeben hat, es spater mit dem neuen Opfer dort 
fortsetzt, wo das abgebrochene Opfer aufgehhrt hatte. Das wiirde auch zu 
den Sutras 4 fgg. stimmen. 

4. Werm er wAhrend der Dlksatage aufzubrechen wiinscht, so 
lasse er, nachdem er von der Ukha ein wenig Lehm abgeschabt 
hat, mit diesem Lehm den Lehm fur eine andere Ukha vermischen 
und sie daraus verfertigen l . 

1 Dies setzt voraus, dass das Sattra mit einem Agnicayana verbunden 
wird, wozu die Ukha (vgl. XVI. 1 fgg.) erforderlich ist. 

5. Von den Kopfen der Tiere schabe er ein wenig ab, und 
schmiere das Abgeschabte auf die Kopfe von ohne Spriiche behan- 
delten anderen gleichartigen Tieren \ 

1 Vgl. XVI. 7. 12. 

6. Wenn er wAhrend der Upasadtage aufzubrechen wiinscht, so 
wiederhole er die Schicht nicht meiir, die schon zu Ende gefiihrt 
worden ist. 

1 Jeder von Lehmziegeln aufgeschichte Hochaltar umfasst fiinf Citis. 

7. Er wiederhole sie, ohne die Spriiche dazu zu sprechen l . 

1 Ist nach Rudradatta Alternative zu Sutra 6. 

8. Mit den Spr lichen, nach einer anderen Anscbauung. 

9. Fiir einen, der nach vollendeter Feuerschicbtung aufzubrechen 
wiinscht, gibt es keine Feuerschichtung mehr; oder aber er schichte 
das Feuer von neuem ohne Spriiche; mit den Spruchen, nach einer 
anderen Anscbauung. 

10. Wenn er, nachdem das Feuer nach vorne (zum fertig 
geschichteten Hochaltar) gefiihrt ist 1 aufbricht, so soli er beim neuen 
Opfer ein anderes Feuer ohne die Spruche vorwArts bringen; mit 
den Spruchen, nach einer anderen Anscbauung. 

1 Vgl. XVII. 14. 5. 

11. Von den verschiedenen Herrichtungen : von der Mahavedi, 
der Uttaravedi, den Dhisniyas, den SchalllOchern, dem Khara, dem 
Havirdhana und dem Sadas, nehme er (wenn er aufbricht, nachdem 
man eine von diesen Herrichtungen hergestellt hat) ein Teilchen an 
sich und fiige das zu den entsprechenden Herrichtungen im neuen 
Opfer (die er dann ohne Spruche herrichtet) \ 

1 Dass diese Vorschrift einer anderen Sakha entnommen ist, geht aus 
der Wortform dhisnya statt dkisntya hervor. 
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12. Wenn es hell wird, ehe man noeh mit alien Runden der 
tibernachtigen Peier 1 vorgegangen ist, so soil man das Stotra fur 
den Hotr (d. h. das mit de.m ^astra des Hotr korrespondierende 
Stotra) aut sechs 3 an Indra und Visnu gerichteten Versen 8 , die 
Stotras tur die anderen (d. h. die mit dem Sastra des Maitr&varuna, 
des Brahmanacchamsin, des Acchavaka korrespondierenden Stotras) 
je auf drei * Stotraversen absingen. 

1 Vgl. XIY. 3. 9 fgg. 3 Statt, wie im normalen Vorgang, auf 15. 

Der Zweck dieser Abanderung ist, die Stotras (und Sastras) so abzukiirzen, 
dass man dennoch vor Sonnenaufgang damit fertig wird. — Apastamba’s 
Quelle ist Jaim. br. I. 348: yadi sarvesu paryayesv astutesv abhivyucchet , 
sadbhir hotre stuyus tisrbhis tisrbhir itarebhyah sarvebhyah. 8 Welche 

Verse gemeint sind, ist nicht zu sagen. Die Zutat entstammt einer unbe- 
kannten Quelle. 

13. Wenn es hell wird, ehe man noch mit den letzten zwei der 
Runden vorgegangen ist, so halt© man das Stotra fur den Hotr und 
das fur den Maitravaruna nur auf der ersten 1 Runde und das fur 
den Brahmanaccharnsin und fur den Acchavaka auf der letzten Runde *. 

1 Apastamba’s jpurvasmin paryaye ist nicht recht deutlich ; man erwartet 
eher madhyame paryaye , vgl, Rudradatta. 3 So fallen von der 2. Runde 

die letzten zwei Stotra-sastras, und von der dritten die ersten zwei fort. 
Nach Jaim. br. l.c.: yadi dvayoh paryayayor astutayor abhivyucched dhotre 
ca maitravarunaya ca purve stuyur brahmane cacchavakaya cottare . 

14. Wenn es hell wird, ehe man noeh mit einer (d. h. der 
letzten Runde) vorgegangen ist, so halte man das Stotra fur den 
Hotr auf fiinfzehn, fur die anderen auf je funf Versen ab l . 

1 Sodass der letzte Paryaya statt 4 X 15 Verse nur 2 X 15 umfasst. Die 
Vorschrift wieder nach Jaim. br. l.c.: yady ekasmin paryaye 'stute’bhivyucchet 
pancadasabhir hotre stuyuh pancabhih paitcabktr itarebhyah , vgl. auch Pane, 
br. IX. 3. 3 und zu Sutras 12—14: Man. srs. III. 7. 2, Asv. VI. 6. 1—7, 
Sahkh. XIII. 10. 4—10. 

15. Er (d.h. der UdgEtr) nehme (in jedem von diesen F&llen) als 
Anfangsvers zum A^vinastotra den Vers, beginnend: ,,0 Agni, die 
aufleuchtende Gabe der Usas” \ 

1 Beruht auf Pane. br. IX. 3. 4. Auch das Sandhistotra wird abgektirzt, 
es umfasst nicht, wie sonst neun, sondern nur drei Verse (nl. SV. II. 
1130-1431). 


XIV. 24. 

1. Bei wessen Opfer wahrend der Rezitation des A£vina£astra die 
Sonne nicht sichtbar wird \ fur den soli er (d. h. der Adhvarju), 
(nachdem aus den Somabechern getrunken worden ist) einen fur 
Stlrya bestimmten vielfarbigen Bock opfern *, 

1 Rudradatta: „durch Wolken oder dergl.” Man. srs. und Hir. haben 
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aber udiyat. Die Absicht wird daher sein: wenn man zu friih mit diesem 
Sastra angefangen hat, so wird der Zwischenraum von seiten des Adhvaryu 
durch dieses Opfer ausgefullt. 3 Die Quelle ist TS. II. 1. 10. 3. 

2. Er (d. h. der Holr) sage alle 1 Verse der zehn (Bucher) enthal- 
tenden (BksamhitS) her. 

1 Rudradatta umschreibt: „oder er sage viele Verse her, so lange bis 
die Sonne erscheint. 

3. Wenn von denjenigen, die die Weihe zum Somaopfer unter- 
nommen haben, der Ahavaruya erlischt, so entnehme er dem Agnl- 
dhrafeuer ein neues Feuer; wenn es das Agnldhrafeuer ist, das 
erlischt, dann dem GErbapatya 1 ; wenn es der GErhapatya ist, so 
bohre er ein neues Feuer wieder aus demselben hervor \ 

1 D. h. dem SalamukhTya. 2 In welcher Weise dies geschieht, legt 
das folgende Sutra klar. — Alles nach TBr. I. 4. 7. 2^-3’: „Wenn er sich 
durch Bohren das Feuer aus dem AhavanTya verschaffte, so wiirde er eine 
Trennung (zwischen Garhapatya und AhavanTya) zustande bringen "und dem 

Dlksita einen Nebenbuhier erzeugen Er bohrt aus dem Garhapatya 

neues Feuer hervor; in diesen versteckt sich ja das erloschene Feuer; wo 
man das Feuer sich zuletzt verstecken sieht, dort sucht man es.” 

4. In welchem Scheite (im Garhapatya) es erlischt, aus diesem 
verfertige er den Feuer bohrer \ 

1 Nach TBr. 1. c. 

5. Ein Krumukaspan v dient zur Entfachung des hervorgebohrten 
Feuers \ 

1 Weil dieses Holz die dem Agni teure Manifestation ist, TBr. 

6 . Den vier Hauptpriestern 1 schenkt der Opferveranstalter je ein 
auserlesenes Sttiek aus seiner Habe. 

1 Brahman, Udgatr, Hotr, Adhvaryu. Die Quelle ist wohl Kath. XXXV. 16. 


7. Wenn bei einem Opfer der Soma ausgeht, so soli er ein 
Stiickchen Gold in zwei Teile brechen, die eine Halfte iiber die 
Trester legen und dann auf diese und das Stiickchen Gold mit den 
Presssteinen kelternd schlagen; auf die and ere 11111 f to giesse er, 
ehe er mit den Schoppen vorgeht (d. h. daraus ins Feuer libiert),' 
stefcig den Somasaft \ 

1 D. h. er legt jedesmal die andere Halfte des Goldes in den Camasa 
und giesst dann den in der erSrterten Weise gekelterten Soma in denselben. 
Naeh der Spende nimrnt er das Stiickchen Gold heraus und legt es zur 
nSchsten Spende wieder hinein. - Das Gauze ist Paraphrase von TBr I 
4. 7. 4. 

8. (Gleiehlautend mit Sutra 6). 

9. Wenn von jemandem der Soma, ehe er gekauft ist 1 , fort- 
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genommen wird, so hole man andern Soma herbei und kaufe 
diesen 2 . 

1 Nach dem Ritual von X. 20. 12 fgg. 3 Beruht auf TBr. I. 4. 7. 5. 

10. Wenn man ihn forfcnimrnt, nachdem er gekauft worden 
ist, so hole man von dem Soma, der sich in der Nahe befindet, 
herbei und presse diesen aus \ 

1 Beruht auf Pane. br. IX. 5. 2 oder Kath. XXXIV. B: 37. 12. 

11. Der Opferveranstalter gebe demjenigen, der den Soma her- 
beiholt \ oder dem Somaverkaufer 3 nach dem Grade seiner Opfer- 
willigkeit. 

: So das Kath. 1. c. Z. 13. 2 So das Pane. br. 1. c. 2. In diesem 

Falle braucht der Kauf nicht wieder stattzufinden : „durch den vorher zustan- 
degebrachten Kauf, wodurch er ihn erstanden hat, dadurch ist dieser (Soma) 
von ihm gekauft”, Jaim. br. I. 354. 

12. Wenn kein Soma vorhanden ist, keltere er Ptltlkapflanzen l ; 
wenn es keinen Putlka gibt, Adura- 3 und Ph&lgunapflanzen 3 init 
weisseri Rispen ; wenn es diese nicht gibt, so keltere er welche 
milehsaftige Pflanzen er immer bekommen kann a ; nach dem Vaja- 
saneyaka 4 rotliches Fenniggras oder gelbes Ku^agras. 

1 So nach Pane. br. IX. 5. 4 (oder Kath. XXXIV. 3: 37. 14 fgg.):„Als 
die Gayatrl den Soma vom Himmel herbeiholte, schoss der Behiiter des 
Soma auf sie und riss ihr einen Fittig ab (besser das K.; „und durchbohrte 
ihr eine Kralle”). Der Somaschoss, den sie fallen liess, wurde zum Putlka; 
bei ihm fanden die Gotter Hilfe (uti). Der UtTka ist dasselbe wie Putlka” 
(1. wahrsch.: utiko va esa yat putiko; yat putikan abhP). Das Jaim. br. I. 
354 kennt nur die Utlkapflanze : yadi tan na vindeyur utikan abhisunuyur ; 
indro vrtram vajrenadhyasya nastrsiti manyamanah sa utikan eva pravisat; 
tasmai ta evotim avindan etc.; vgl. auch Bern. 3 zu XV. 2. 1. 2 So 

nach TBr. I. 4. 7. 5; gleichwertig mit phalguna ist das im Kath. gefundene 
arjunani ; nach dem Man. srs. III. 6. 4 sollen die Arjunas rote Rispen haben, 
wenn sie den vom Himavat herbeigebrachten, braune, wenn sie den vom 
Mujavatgeberge herbeigebrachten Soma ersetzen; nach Pafic. br. IX. 5. 7, 
Jaim. br. und &Br. IV. 5. 10. 2 sind nur die mit braunen, nach Kath. 1. c., 
nur die mit roten Rispen zulassig. 3 So Jaim. br.: yadi tan na vindeyur 

ya eva kas causadhtr abhisunuyuh , weil alle Pflanzen somaartig sind, da 
sie aus den Somatropfen hervorkamen, welche herabhelen, als der Falke den 
Soma herbeiholte. 4 !§Br. IV. 5. 10. 5, 6. 

13. Schliesslich sogar Reis- und Gerstenpflanzen \ 

1 Diese Konzession nur bei Ap. 

14. Mit friseher Milch verrilhre er alien Soma bei m Morgendienste, 
mit gekochter Milch beim Mittagsdienste, mit saurer Milch, welcher 
frische Butter beigemischt ist, beim Naehmittagsdienste \ 

1 Ap. weicht, wie Hir., vom eignen Brahmana (TBr. I. 4. 7. 6 — 7) ab, 
nach welchem beim Morgendienste gekochte Milch, beim Mittagsdienste 
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saure Milch, beim Nachmittagsdienste saure, mit frischer Butter verriihrte 
Milch zum Soma (d. h. zum Somasubstitut) gemischt werden soil. 

15. Nach detn Ritual einiger 1 sind beim Morgendienste frische 
Milch und Putlkaptlanzen zu keltern, gekochte Milch und Putlkas 
beim Mittagsdienste, saure Milch und Putlkas beim Nachmittags- 
dienste. 

1 Das sind die Kauthumas im Pane. br. IX. 5. 5 ( und etwas abwei- 
chend die Kathas im Kath. XXXIV. 3 : 37. 20) : „Der Somatrunk entfernt 
sich von ihm, dessen Soma man fortnimmt. Dieser begibt sich in die Pflanzen 
und die Kiihe. . Er erhalt ihn dadurch aus den Pflanzen und den Kflhen”. 

16. Die Somafeier, bei welcher eines dieser Substitute auftreten, 
soil ein Agnistoma sein mit dem Rat h an taras am an als erstes 
Prsthastotra l . 

1 Nach TBr. I. 4. 7. 7. 

17. Dieselben Opferpriester, die vom Opferveranstalter erw&hlt 
worden sind, die sollen das Opfer fur ihn verrichten \ 

1 Diese Bestimmung aus TBr. 1. c. Sie hat nur Sinn, wenn man sie 
hinter Sutra 19 oder 21 denkt. Hir hat sie nach 21. 

18. Bine Kuh gebe er diesen selben Priestern l . 

1 Nach TBr. 1. c. 

19. Er kaufe nach Beendigung dieses mit dem Substitut ver- 
richteten Agnistoma von neuem Soma l . 

1 Nach TBr. 1. c. 

20. Wenn er vom Schlussbade des mit dem Substitut verrich- 
teten Opfers zuriickkebrt, so unternehme er Vor zwolf Tagen wieder 
die Weihe zu diesem Opfer, das er anfknglich vorhatte, ehe sein 
Soma geraubt wurde l . 

1 Zum Teil nach Parle. br. IX. 5. 12 unter Einfluss von IX. 9. 15, vgl. 
Kath. XXXV. 16 : 62. 9. 

21. Bei diesem schenke er das, was er beim vorigen (d. h. dem 
von ihm ubernommenen aber wegen des geraubten Soma abge- 
ifnderten Opfer) hatte geben wollen \ 

1 Nach Pane. br. IX. 5. 13. 


XIV. 25. 

1. Wenn das Havirdhanazelt und das Sadas abbrennt, so soil der 
Adhvaryu die Schoppen, der Udgutr die Stotras, der Hotp die 
{■Sastras sich merken *. 

1 Nach Pafic. br. IX. 9. 15 oder Kath. XXXV. 17 : 62. 6. Auch Hir. 
hat spnsayeia, dessen Bedeutung nicht ganz feststeht. Die Absicht ist wohl, 
dass die genannten Prieater sich genau merken sollen, wie weit das Opfer 
fortgeschritten ist 
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2. Falls der im Havirdhanazelte bewahrte Soma nicht auch ver- 
brannt 1st, siedele man nach einem zur Seite des ersteren gelegenen 
Opferplatz um, und setze hier die Opferhandlung vom unterbrochenen 
Punkte ab fort l . 

1 So auch Hir. 

3. Falls der Soma mitverbrannt ist, so flndet dieselbe Gutmachung 
statt wie beim Raube des Soma \ 

1 Also XIV. 24. 10-21. 

4. Statt der Kuh 1 gebe er fiinf Kiihe 3 Oder ftinf auserwahlte 
Stticke aus seiner Habe 3 . 

1 Vgl. XIV. 24. 18. 2 Nach. Pane. br. IX. 9. 15. 3 Nach 

Kath. XXXV. 17: 62. 7. 


5. Wenn er beim Morgendienste einen Somapressstein nicht 
vorfindet, so hole er einen Stab von Pala^aholz und schlage mit 
diesem kelternd auf die Somaschossen. Dies ist die Gutmachung 
daftir, so wird gelehrt l . 

1 Beruht auf Jaim. br. I. 353 : yadi grava vistryeia, dyutanasya maru- 
iasya brahmasamna siuvtran; yadi vanyo grava syat, tenabhisunuyur ; yadi 
tarn na vindeyur, audumbaram va palasam va krtva tenabh is u n nyu h : saiva 
taira prayascittih. 

6. Dasselbe gilt fur den Mittags- und den Nachmittagsdienst. 

7. Wenn beim Morgendienste ein Pressstein vor dem Bahispa- 
vamana zerbricht, so sollen sie auf der Singweise des Dyutana 
Maruta singen '. 

1 Beruht auf Pane. br. IX. 9. 13 (ich lese in Ap. mit dem Pane. br. 
samna statt brahmasamna, weil sonst Sutra 8 unbegreiflich ist). In diesem 
Falle wird nach Ksudrasutra I. 11. a. E. (vgl. Verf., der Arseyakalpa, S. 179) 
im Madhy. pavamana statt des gewbhnlichen raurava auf S. V. H. 25 — 26, das 
raurava als 1. Stotravers auf II. 25 gesungen; das zu SV. I. 324 ( vrtrasya 
sva svasathat) gehdrige dyautanasaman (Gramageya VI 1*1. 2. 22) als 2. Stotra- 
vers auf den Worten von II. 25— 26; das zu SV. 1. 44 gehbrige dairghasravasa 
als 3. Stotravers auf SV. II. 26. 

8 . Oder (sie halten) das Brahmasaman (d. b. das 3. Prsthastotra, 
auf dieser Singweise) l . 

1 Statt auf der Naudhasasingweise. Rudradatta versteht das Sutra falsch. 
Diese Vorschrift beruht entweder auf Jaim. br., vgl. Bern, zu Sutra 5, oder 
auf Kith. XXXV. 17 : 62. 3. 

9. Wenn der Stein beim Mittagsdienste zerbricht oder beim 
Nachmittagsdienste, so halten sie denselben Gesang vor den Pava- 

manastotras '. * 

1 Diese Zutat ist ganz und gar unbegreiflich. Sie ist wohl spater ein- 
gefiigt von einem, der die Worte purastad bahispavamdnat missverstanden 
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hatte. Auch ist der Plural pavamanebhyah statt des Duals unlogisch. Hir. 
hat das einzig richtige: yadi grata dlryeta, dyutanasya marutasya samna 
stuviran, brahmasamneiy ekesam. 


10. Es ist (in der heiligen Uberlieferung) gesagt worden (und das 
dort Gesagte hat hier Geltung) : „Wenn beim Morgendienste das 
Fass (d. h. der Dronakala^a) zerbricht (d. h. einen Riss bekommt)” 
u. s. w \ 

1 TS. VII. 5. 5. 2 heisst es: „Wenn beim Morgendienste das Fass 
einen Riss bekommt, so sollen sie (d. h. die Sanger) das Lob auf den an 
Visnu sipivista gerichteten Versen abhalten . . . Wenn beim Mittagsdienste, 
so sollen sie als Singweise (zu dem roit dem Sastra des Brahmanacchamsin 
korrespondierenden Stotra) das Vasatkaranidhana anwenden . . . Wenn beim 
Nachmittagsdienste, so gilt dasselbe”. Die Verse sind wahrscheinlich RS. VII. 
100. 6, 5, T. — Zu vergl. ist Pane. br. IX. 6. 9. 

11. a. Die tiberliefernng einiger 1 lautet : „Wenn beim Morgen- 
dienste das Fass einen Riss bekommt, so nehme er als Singweise 
zu dem mit dem Sastra des Brahmanacchamsin korrespondierenden 
Stotra das Vasatkaranidhanasaman”. 

1 Der Kauthumas: Pane. br. IX. 6. 1. Das Saman ist Gramageyagana 
VII. 1. 19, auf SV. I. 256. 

XIV. 26 . 

11. b, 1. Naehdem er 1 dreizehn'Schmalzspenden dargebracht hat 
mit den Formeln: „Dem Asu, svaha. Dem Vasu, svaha. Dem Vibhu 
svaha. Dem Vivasvat, svaha. Dem fsiisa, svaha. Dem Silrya, svaha. 
Dem Candra, svaha. Dem Gana&rl, svaha. Dem Malimluc, svaha. 
Dem Jyotis, svaha. Dem Abhiblm, svaha. Dem Oberherrn, svaha. 
Dem Herrn der Tage, svaha” ’, spricht der Opferveranstalter iiber 
dem rissigen Fasse die folgenden Formeln und Verse aus: ,,Des 
Indra Schoppen bist du, der nicht geschopfte, der zu schopfende. 
Der Gdtter Stadt bist du ; in dich trete ich ein m i t den Schoppen, 
mit den Nachkommen, mit den Kiihen, mit den Opferpriestern, 
mit den Somaartigen, mit den im Sadas Sitzenden, mit den des 
Opferlohnes Werten, mit dem Opfer, mit dem Opferherrn. — Indra 
und Agni sind meine doppelte Schutzwehr, der Wind ist meine 
G&tterwehr ; das heilige Wort mein innerer Schutz. In dich, 
Schoppen des Indra, trete ich ein mit Kiihen und Rossen. — Mein 
Schutz sind Erde und Hinnnel, mein Schutz ist Agni, mein Schutz 
ist Sttrya, mein Schutz ist Brahmanaspati. Keine Gefahr soil mich 
von dort erreichen. — Indra und Agni sind meine doppelte Schutz- 
wehr, der Wind ist meine Gotterwehr, das heilige Wort mein 
innerer Schutz. In dich, den Schoppen des Indra, will ich eintreten 
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mit Kiihen und Rossen und Menschen, mit meinem ganzen 
Besitztum” 

1 Wohl der Adhvaryu. * Die Formeln mit geringer Abweichung 

dem Kath. entlehnt (XXXV. 9). Hir. hat von diesen Formeln nur sieben, und 
lasst sieben Spenden darbringen (mit der 1. 2. 3. 4. 8. 9. und 5.). 5 For- 

meln und Verse dem Kath. (mit Erweiterung? oder ist der Chamber’sche 
Text des K. unvollstandig ?) entnommen: XXXV. 10. Stark verkurzt auch 
bei Hir. Statt „Schoppen” ( graha ) war das Urspriingliche : „Wohnung” ( grha ). 

2. Nach einigen 1 bringt er bei einem Riss im Fasse mit je einer 
der folgenden Formeln: ,,Zur Unversehrtheit; zum Nichtschwanken ; 
zum Niedersetzen ; zum Niederlegen; zur Uberlegenheit derGayatrl, 
s vah 5. — Zur Unversehrtheit; zum Nichtschwanken u.s.w.; zur 
Uberlegenheit der Tristubh, svaha. — Zur Unversehrtheit, u.s.w.; 
zur Uberlegenheit der Jagatl, svaha. — Zur Unversehrtheit, u. s. w. ; 
zur Uberlegenheit der Anustubh, svaha. — Zur Unversehrtheit, 
u.s.w.; zur Uberlegenheit der Pankti, svaha” je nach den fiinf 
Diensten 3 4 5 * 7 eine Spende dar. 

1 Wohl die Kathas, da die ersten vier Spriiche dem Kath. XXXV. 10 
entnommen sind. 2 Zu vergl. ist XIV. 19. 3. a. 


3. Wenn von denjenigen, die sich zum BahispavamEna hinbegeben l , 
der Prastotr abgetrennt wtirde, so wtirde der Kopf vom Opfer 
abgetrennt werden. Nachdem er dem Brahman ein auserwahltes 
Stuck aus seiner Habe gegeben hat, soli dieser (nl. der Prastotr) 
von neuem gew&hlt werden 2 . 

1 Vgl. XII. 17. 1. * Alles beruht auf Pane. br. VI. 7. 13. 

4. Wenn der Pratihartr abgetrennt wtirde, so wtirde der Opfer- 
veranetalter seiner Kiihe verlustig gehen. Er gebe seine ganze Habe 
als Opferlohn l . 

1 Nach Pane. br. 1. c. 15. 

5. 6. Wenn der UdgEtr abgetrennt wtirde, so wtirde der Opfer- 
veranstalter des Opfers verlustig gehen. In diesem Falle soli das 
Opfer zu Ende gefiihrt werden, ohne dass die Daksinss gegeben 
werden, und darauf soli das Opfer wiederholt werden; bei diesem 
Opfer gebe er, was er beim vorigen Opfer hatte geben wollen l . 

1 Nach Pane. br. 1. c. 14. 

7. Wenn sie beide (nl. der Pratihartr und der UdgEtr) zusammen 
abgetrennt werden, so findet die Gutmachung des UdgEtr 1 statt. 
Dem Pratihartr fallt die Allgutmaehung zu \ 

1 Nl. XIV. 26. 5-6. * Die 33 Spenden: III. 11. 2-13. 1, oder 

sind bloss die vier Spenden mit den Mahavyahrtis gemeint (bhuh svaha ; 
bhuvah svaha ; suvah svaha', bhur bhuvah suvah svaha) ? 
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8. Wenn sie der eine nach dem andern abgetrennt werden, so 
findet die Gutmaehung desjenigen statt, der zuletzt abgetrennt wurde. 

9. Beim Mittagslobe gilt dasselbe. Beim Arbhavalobe bringe er 
die Allgutmachungsspenden dar l . 

1 Sutras 7 — 9 nicht aus alterer Quelle nachweisbar. 


XIV. 27. 

1. Wenn der Soma im Fasse (d. h. im Dronafasse) ausgeht, so 
breche er ein Stiickchen Gold in zwei Teile; die eine Halfte lege 
er in das Fass, giesse darauf von dem ubernachtigen Wasser, und 
giesse Milch hinzu. Aaf die and ere Halfte giesse er, wenn er mit 
den Schoppen vorgeht, stetig diese Flussigkeit statt des Soma, 1 . 

1 Beruht auf. Pafic. br. IX. 9. 1-3 oder Kath. XXXV. 16: 61. 11-14. 
Vgl. auch oben, XIV. 24. 7. 

2. Den Hauptpriestera gebe er vier auserw&hlte Stucke aus 
seiner Habe *. 

1 Nach Kath. 1. c. Z. 24. 

3. Der Brauch einiger 1 ist : ,,Wenn das Fass ausgeht. so schopfe 
er Soina aus dem Erstlingsschoppen ; wenn der Soma in diesem 
Schoppen ausgeht, dann aus dem Fasse' 5 l . 

1 Die 1. Vorschrift ist die der Vajasaneyins (§Br. IV. 2. 2. 5). Zur 2. 
ist vielleicht MS. IV. 8. 9: 117. IS fgg. zu vergleichen. 

4. Wenn ein Schoppen oder das Fass ausgeht, so schdpfe er den 
Soma, ausgenommen den fur den hellen und den festen Schoppen, 
aus dem Erstlingsschoppen \ 

1 Beruht zum Teil auf Kath. XXVII. 9 : 149. 19 fgg. 

5. Fur alie Schoppen, wenn sie verspritzt oder ausgegangen sind, 
wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt dass sie aus dem 
Dronafass zu schopfen sind. 

1 Die Quelle ist mir unbekannt. Nach Hir. lautet das Zitat: drona- 
kalasan ni(r)grhnati. 

6 . Wenn der feste Schoppen ausgeht, verspritzt wird oder zer- 
bricht, so spreche er fiber demselben die Formeln aus : ,,Lebensdauer 
verleihend bist du, o fester Schoppen ; verleihe mir Lebensdauer. 
Gesundheit verleihend bist du, o fester Schoppen; verleihe mir 
Gesundheit. Den Korper schiitzend bist du, o fester Schoppen; 
schiitze meinen Korper”. Nachdem er eirn Goldstuck im Gewichte 
von hundert Manas in den Schoppen gelegt hat, macht er ihn 
„anschwellen”, indeni er die Formeln dariiber ausspricht: „Svaha, 
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fur den Hirarael schwill an ; svaha, fur den Luftraum schwill an ; 
svaha, fur die Erde schwill an” l . 

1 Das Ganze beruht wohl auf MS. IV. 6. 6 : 88. 5 fgg. und 18 fgg. 
vgl. Kath. XXXV. 7 : 55. 16 fgg. (Nur die Spriiche). 

7. Die vier Verse: ,,Es soli dies Opfer nicht-schadigend sein, 
o Gdtter, den Kr&utern, meinen Ktihen, rneiner Habe; der ganzen 
Schopfung soil das Opfer, o Gotter, nicht-schadigend sein. Strotze 
du, o Gott Opfer, wie das Schmalz. — Verbleibe hier, entferne 
dich nicht, wie ein unerschutterlicher Berg. Wie Indra stehe hier 
fest und stiitze hier das Opfer. — Indra hat ihn gestutzt, den festen 
(Schoppen) durch feste Opfergabe. Ftir ihn sollen die Gdtter Ftir- 
sprache sein und dieser Brahmanaspati. — Fest ist der Himmel, fest 
die Erde, fest diese ganze Schopfung; fest sind die Berge hier, fest 
steht dieser Fttrst der Untertanen” 1 spricht der Opferveranstalter 
fiber dem festen Schoppen aus, nachdem dieser voin Adhvaryu 
wieder auf den Kbara hingestellt ist. Darauf gibt er ihm ein auser- 
whhltes Stuck aus seiner Habe \ 

1 Diese Verse kommen (mit Abweichungen) in dieser Reihenfolge nur 
im Kath. (XXXV. 7 : 56. 3 — 10) vor. Sie linden sich aber auch in den Tait- 
tirTyatexten, der 1. ist eine Variante zu TS. III. 1. 9. 3; die letzten drei 
linden sich mit Abweichungen auch TBr. II. 4. 2. 8—9. Ap. stimmt in einigen 
Lesarten nicht mit TBr., sondern mit Kath., Hir. mit TBr. iiberein. 2 Nach 
MS. IV. 6. 6: 88. 7. 


XIV. 28. 

1. Wenn ein Nara^amsabecher 1 ausgeht, so uberreiche der Adhva- 
ryu, nachdem er aus dem Schoppen, den er znerst * darauf scbbpft, 
nach vollbrachlem Vasatruf und zweitem Vasatruf gespendet hat, 
diesen dem beztiglichen Becheradhvaryu. Vermittelst dieses Schoppens 
(d. h. des in ihm gelassenen Uberrestes, den er in den leeren Becber 
iibergiesst) macht dieser ihn anschwellen, indem er den Vers her- 
sagt: „Schwill an... (u. s. w. wie XII. 25. 24)... der Starke” 3 . 

1 Vgl. XII. 24. 25. 1 Also in normalen Verhaltnissen aus dem 

Aindragnagraha (C. H. § 151). Deutlicher Hir : uttaram graham. 3 Die 
Vorschrift griindet sich entweder auf Pane. br. IX. 9. 5—6 oder auf Kath. 
XXXV. 16: 61. 16 (wo antamam graham). 


2. Wenn beim Morgendienste der Soma oder die Opfergabe ver- 
schiittet wird, wenn beim Mittagsdienste, beim Nachmittagsdienste, 

w&hrend der Nacht (d. h. bei den Runden der iibernachtigen Feier) 
oder bei den uberthgigen Somaschoppen (d. h. bei den mit dem 
Sandhistotra korrespondierenden Schoppen), so spreche er dariiber 
der Reihe nach eine der Formeln aus, deren erste anfangt: „Zu 
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den Gbttern, in die Fremde” 1 und giesse eine Schmalzspende im 
Ahavanlya aus rait dem Verse: „Der Geist soil... (u. s. w. wie III. 
3. 2) . . . gtitlich tun”. 

1 Vgl. IX. 10. 16. — Das Anumantrana nach Kath. XXV. 7: 112. 

16 fgg. 

3. Nach einigen 1 bringt er, wenn verschtittet worden ist, dem 
Dienste nach, mit je einem der folgenden Verse eine Spends dar: 
„Die dreiunddreissig ; der Tropfen ist gespritzt; welcher Tropfen 
von dir ; welcher Tropfen, welcher Schoss ; welcher Susses enthalten- 
der Tropfen von dir” 5 . 

1 Wer ist gemeint? 3 Die Verse oben IX. 8. 1, XII. 7. 1 1 , b , XII. 
16. 15. Zu anusavanam (die furff Verse!) vgl. XIV. 19. 3 a . 

4. Wenn vonseiten der beiden Adhvaryus, w&hrend sie mit den 
Rtusehoppen vorgehen, eine Verwirrung entsteht 1 so bringt der 
Adhvaryu mit den folgenden Versen und Formeln 3 je eine Schmalz-- 
spende im Ahavanlya dar : „Die Fliisse, deren Stroine freigelassen 
sind, die Sclnnalz traufelnden : der Friihling, der Sommer, die 
Siissen, die Regenzeit, der Herbst, der Winter, die Jahreszeiten, die 
wunderbaren, im Wasser schwimmenden, sollen zu Himmel und 
Erde zusammenkominen. — Es soil uns Prajspati Nachkommen- 
schaft erzeugen, es soli uns DliStr gilnstig sie verleihen; das Jahr, 
den Jahreszeiten sich richtig anpassend, und der Herr des Wobl- 
stands soli mir Wohistand verleihen. — Zum Pfad der Gbtter sind 
wir hingekommen um darauf vorwarts zu fahren, soweit wir es 
vermbgen; der kundige Agni, der soil die Gotter verehren, der 
ist der Hotr, der soli die Opferfeste und die Jahreszeiten ordnen. 
— Du, Agni, bist ... (u. s. w. wie X. 16. 1) . . . zu huldigen. — 
Wenn wir, o Gotter, unwissend eure, der Wissenden, Gesetze 
tlbertreten, so gleicht Agni, der Wissende, das alles aus, durch 
welche Jahreszeiten er die Gotter ordnen mbge. — Madhu und 
Madhava sind die Friihlingsmonate” u. s. w. J . 

1 Vgl. XII. 26. 8 fgg. — Die Verwirrung kann dadurch entstehen, dass 
Adhv. und Pratipr. nicht rechtzeitig aneinander vorbeigehen, dass die Praisas 
verwechselt werden u. s. w. 2 Alle Spriiche in dieser Reihenfolge dem 

Kath. XXXV. 9: 57. 9 fgg. entnommen. 3 Vgl. VIII. 2. 18; 7. 2; 12. 5 
(TS. IV. 4. 11. a-g). 

5. Den Namen der Htus 1 hangt er die Formel an: „Sie sollen 
dieses Opfer fdrdern, sie sollen mich fordern; ich fasse euch an; 
fasset mich an.” 

1 D.h.: jedem Rtunainen in den im vorhergehenden Sutra zuletzt 
genannten Fortneln. — Auch dies nach Kath. 1. c. Z. 16. 

6. Wenn der Soma verschtittet wird, so sage er : „0 Brahman, 
der Soma ist verschtittet worden”; dann spricht er dariiber den 
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Vers aus : „Gott Savitr muss jetzt von uns gepriesen, zu diesem 
Punkt des Tages von den Mannem gelobt werden, er, der Schatze 
verteilt den Menschen, damit er uns bier das beste Gut erteile” l . 
Darauf misst er, wie friiher 2 , mit den Formeln: ,,Dem Herrn der 
Brde, svaha” u. s. w. funf Spannen 2 . 

1 Soweit alles nach Kath. XXXIV. 18 : 48. 21 — 49. 3 ; der Vers auch 
TBr. 111. 7.* 13. 4. 1 Vgl. IX. 13. 6. 


XIV. 29. 

1. Wenn er einen Becher, aus welchem noch nicht getrunken ist, 
mit dem „Herbeitreiben des Lobes” trifft l , so sagt er zu den 
Sangern : „Haltet ein” und bringt im Agnldhrafeurer drei Spenden 
dar mit den Versen 2 : „Und diese sinnige Aditi komme des Tags 
mit Beistand zu uns, sie soli uns wohltuende Freude besorgen, fort 
die Feinde (scblagen). — Und diese gijttlichen Arzte, die Alvins, 
sollen uns Heil bringen. Von hier sollen sie das Gebrechen beseitigen, 
fort die Feinde (scblagen). — Heil besorge uns Agni mit den Feuern, 
zum Heil soli scheinen uns die Sonne, zum Heil soil wehen uns 
der Wind ohne Gebrecben, fort die Feinde (schlagen)”. Nachdem 
er (d. h. der betreffende Priester) dann im Sadas diesen Scboppen 
getrunken bat, bedeckt der Adhvaryu den Scboppen mit seinem 
Obergewand *, bringt ihn an der rechten Ttiroffnung entlang hinaus, 
wdscht ibn in der Marjallyahiitte ab \ bringt ihn durch die vordere 
Turbtfnung in das Havirdhanazelt, und setzt ibn zu den anderen 
Bechern mit dem Verse 6 : „Diesen Fall (?) hat sich der Wissende 
nicht gemerkt, dass ein Toter zu den Lebendigen zurtickkehrt; . . .“ 
wie ein lebendiger Embryo lebe dieser Tote”. Nachdem er dann 
mit dem Verse : „Der goldne Keim entstand zu Anfang, er war 
nach seiner Geburt der ein^ige Herr der Schopfung; er stiitzt die 
Erde und den Himmel hier: den Gott Ka (d. h. Prajspati) wollen 
wir mit Opfergabe ehren” 7 eine Schmalzspende in den Ahavanlya 
geopfert hat, macht er ihn durch den Vers: ,,Schwill an, o be- 
rauschender Soma, mit alien Forderungen, sei uns weithin wirkend” 8 
anschwellen. 

1 Vgl. XII. 29. 5. 2 Die Verse TBr. III. 7. 10. 4-5 (= RS. VIII. 

18. 7-9). s Dies wohl nach Jaim. br. I. 351 (und vgl. Sahkh. XIII. 12. 
12): tam uttaravargenabhipravrtyasita. 4 Beruht wohl auch auf Jaim. 
br. 1. c. (die Stelle ist aber verdorben !) 5 Der Vers, TBr. III. 7. 10. 6, 

entstammt aber an erster Stelle wohl dem Kath. XXXV. 13 : 59. 9. 8 trivrd 

yad bhuvanasya rathavrt ? 7 TS. IV. 1. 8. n. Der Ritus nach Pane. br. 

IX. 9. 12 und Jaim. br. 1. c. 8 Obgleich der Vers in TS. I. 4. 32 vor- 
liegt, zitiert Ap. ihn vollstandig! Er findet sich in diesem Zusammenhang 
im Kath. 1. c. 
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2. Wenn Regen auf einen Sehoppen gefallen ist, so spricht er liber 
demselben den Vers aus: „Bring ihm, dein trinkbegierigen, dem 
wissenden, alle (Tr&nke): dem gew&rtigen, dein eilenden, nicht 
zuriickbleibenden Helden” \ und geniesst ibn dann mit der Formel l : 
,,Der Tropfen ist zum Tropfen herabgekommen, vom Tropfen hat 
Indra getrunken; von dir, o Tropfen, der da von Indra genossen 
bist, dem stissen, geniesse ich, eingeladen, von dir, der du eingeladen 
bist” ’. 

1 TBr. III. 7. 10. 6. 8 Der Ritus (erweitert) nach Pane. br. IX. 9. 

10 — 11 (Jaim. br. I. 351 am Ende). 


3. Wenn ein Geweihter Samen verspritzt (d. h. einer Frau bei- 
wohnt), so bringe er sechs VolllOffelspenden dar mit den Versen : 
,,Im Wasser.... (u. s. w. wie VIII. 8. 7).... wiedergeboren. — 
Verbrenne, Agni, die nahestehenden Feinde, verbrenne den Finch 
des missgtinstigen fernestehenden. Verbrenne, o Guter, der du sie 
dir bemerkest, die unbemerkteri ; es sollen sich deine nicht alternden, 
behenden (Flammen) dazwischen stellen. — Wer uns, o Agni, ver- 
stohlen befehdet, wer in der Nahe, o Freundereicher, uns nachstellt, 
den brenne mit deinen nicht alternden Stieren, o Brennender, ver- 
brenne sie, an Glut reieh, mit deiner Glut. — Er schafFe Licht, des 
Nachts auch dem, der in der Feme ist, wenn der Hellglanzende 
die Baume zerstort, der Nichtalternde. — Kein Sterblicher, o Agni, 
hat je die Grausigkeit deiner Wesenheit erreicht : der Affe ver- 
schlingt das geronnene Blut 1 so wie die Kuh die eigne Nachgebnrt. — 
Wie ein Widder Darauf gebe er auserw&hlte Stiicke aus 
seiner Habe bei jeder Opferspende (also sechs Stuck). 

1 tejanam'i vgl. tejarii (TBr. III. 8. 19. 1, Baudh. XV. 31 : 237. 15) 
mit tedam (SBr. XIII. 5. 3. 8). Auch so ist der Sinn nicht klar. 3 Auf 
eine Obersetzung dieses stark verdorbenen Verses verzichte ich. — Die Verse 
in dieser Reihenfolge alle aus dem Kath. XXXV. 15. Der Ritus liegt bis jetzt 
nor noch in Hir. vor. 


XIV. 30. 

1. Oder er bringe zehn Spenden dar mit den Versen, welche 
anfangen : j,o Gotter, welche Beleidigung” 1 und begiesst ihn mit 
dem Abschnitt, welcher anfangt : „Der sich lauternde Soma” s . 

1 Es ist unersichtlich, ob die ersten zehn Verse von TBr. III. 7. 
12 oder von TA. II. 3 gemeint stnd. Der Ritus wohl nach TA. II. 8 (Anf.) 
3 TBr. I. 4. 8. 
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2. Wenn ein Somaschoppen, von welchem gespendet, und einer, 
von welchem noch nicht gespendet ist, vermischt werden, so schiebe 
er eine brennende Kohle aus dem Ahavanlya, so, dass diese noch 
innerhalb der Umlegehblzer liegt, hinaus, und spende auf diese 
Kohle von dem vermischten Soma mit den zwei Versen : „lhr beiden 
seid ja die zum Opfer gehorigen und zum Cetana (?), o Indra und 
Agni; sattiget euch an dem Geopferten und Nicht-geopferten, am Nicht- 
geopferten und am Geopferten. — Yon diesena Soma, der geopfert 
und der nicht geopfert, der nicht geopfert und geopfert ist, geniesset, 
Indra und Agni; trinket, erfreuet euch daran” 1 . Dann iiberreiche 
er ihm (nl. dem dazu Berechtigten) den Schoppen zum Trinken. 

1 Beruht auf Pane. br. IX. 9. 8, wo auch der 2. Vers (ein Yajus !). Die 
beiden Verse TBr. III. 7. 8. 3 (Kath. XXXV. 5). 

3. Dieser geniesst ihn mit dem Verse: ,,Den Opfer veranstal ter 
erreiche nicht das Dunkel, noch die Priester, noch diese Geschopfe 
(oder: „Nachkommen”), nicht den, welcher diesen Soma trinken 
wird, der, vermischt zu beiden (d. h. Geopfertem und Nicht-geop- 
fertem) gemacht ist” \ 

1 TBr. 1. c. 

4. Wenn er den Schoppen geniesst, so spricht iiber ihm der 
Adhvaryu den Vers aus: „Nicht sollen uns zu FaJle bringen die 
Vater, nicht die Manner, nicht ein Verwandter oder einer von 
fremder Sippe. Nicht soil der mit bosem Blicke Behaftete noch der 
Boswillige Macht iiber uns haben. Dieser ungeopferte (Schoppen) 
soil zum Opfer, zu den Gottern kommen” \ 

1 Der Vers aus Kith. XXXV. 5. 

5. 6. tfber einem Schoppen, der verdorben ist, weil ein Insekt 
oder ahnliches hineingefallen ist, sage er den Vers: ,,Sieben Opfer- 
priester gibt es, sieben sind ihre Sitze im Sadas, zehn Finger, 
o Alvins, und fiinf wertvolle Dinge gibt es: Aushauch, Durch- 
hauch, Einhauch, Geist und Absicht. Die Gbtter sollen diese, von 
Agni mit svaha versehene Opfergabe geniessen” l , und giesse ihn 
mit dem Verse: ,,Hier hat Visnu... (u. s. w, wie II. 6. 1) . . . 
beschuttete” in das sudbstliche oder das nordbstliche Schallloch aus’. 

1 Der Vers (mit Varr.) aus Kath. XXXV. 4 (verdorben, ich lese : 
agnisvahakrtam). 1 Der Ritus nach Pane. br. IX. 9. 9 oder Kath. XXXV. 
17: 62. 4, wo aber das Ausgiessen nicht mit einem an Visnu gerichteten 
Vers, sondern mit der Formel: prajapataye svilha stattfindet. Pane. br. erlaubt 
nur das nordostliche Schallloch, Kath. hat den Plural. 

7. Wer den Soma vomiert, fur den bringe er den ftir Soma und 
Indra bestimmten Hirsebrei dar x . 

1 Nach TS. II. 3. 2. 6—7, vgl. Verf., Altindische Zauberei no. 158. 


Verb. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. 


B 27 
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XIV. 31. 

1. Wenn ein schwarzer Vogel umnittelbar oberhalb des Havir- 

dhanazeltes oder des Sadas vorbeifliegt, Oder die Fliigel hinundher- 
bewegend, sich darauf setzt 1 , so bringe er eine Schtnalzspende in 
den Ahavamya dar mit dem Verse: „Hier hat • • • (u.s.w. wie 

II. 6. 1) . . . besehuttete.” Wenn er hoch oben dariiber hinfliegt, so 
kiirninere er sich nicht darnm s . 

1 Hir. hat dhvamsayan. 5 Die altere Quelle dieser und der ahn- 

lichen Vorschrift von IX. ll. 24 ist nicht nachweisbar. 

2. Wenn ein Karren oder Wagen zwischen den beiden Feuern 
oder zwischen Havirdhanazelt und Sadas hindnrehgeht \ so verrichte 
er in der vorher dargelegten Weise* das Opfer an Agni Weg- 
bereiter. 

1 Vgl. IX. 10. 17. 1 Vgl. IX. 1. 19-21. 

3. Wenn das Havirdhanazelt einfallt, so bringe er eine Sehmalz- 
spende in den Ahavamya dar mit dem Verse : „Aufgerichtet hat Savitr, 
(und) Mitra und Aryaman ; mit dem Joclie hat er alle Feinde 
erschlagen; er hat mich gross gemacht, reich an Mannern ; stehe 
fest im Rathantara, svaha” \ 

1 Der Vers TBr. III. 7. 10 1. Das Rathantarasaman wird der Erde 
gleichgestellt. 

4. Mit deinselben Verse, jedoch mit dem Schlusse; „Stehe fest 
auf der Erde, im Vamadevya, svaha” bringe er die Spende ins 
Feuer auf dem Dhisniya des Hotr, wenn das Sadas einfallt. 

5. Wenn das Agnldhrazelt einfallt, dann ins Fener des Agnldhra- 
zeltes mit deinselben Verse, dessen Schluss hier lautet: ,, Stehe fest 
im Luftraum, im Brhat, svahtl” *. 

6 . Wenn die ostlich orient, ierte Hiitte einfallt, so bringe er ins 
^alamukhlyafeuer eine Spende mit alien diesen Versen dar. 

7. Der Sprueh, der zur erneuten Aufriehtung jedes Zeltes dient, 
ist: „Im Himmel richte ich dich durcli das Brhat auf” 1 . 

1 Zu Sutras 3 — 7. Apastamba hat merkwurdiger Weise die (TBr. III. 7. 
10. 1 verzeichneten) Spruche irrig getrennt : der 1. sollte schliessen: „Stehe 
fest im Rathantara, auf der Erde”, der 2.: „Stehe fest im Vamadevya, in 
dem Luftraum”, der 3. : „Stehe fest im Brhat, im Himmel”. Der letzte : 
„Durch das Brhat richte ich dich auf”. 


8 . Wenn man jemanden, der zur Funktion eines Opferpriesters 
gewaldt worden ist, davon ausschliesst *, so bringe er ins Agnldhra- 
feuer eine Spende dar mit dem Verse: ,,Mir soli folgen dieses ganze 
Opfer: die AllgOtter, die Maruts, das Ssman, die Sonne, die Aprl- 
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verse, die Metra, die Nivids, die Yajusformeln, (und) was von 
dieser Erde zum Opfer tauglich ist” \ 

1 Vgl. XIV. IS. 1. 2 Der Vers TBr. III. 7. 10. 2. 


9. Wenn er beira Opfer eines anderen den Soma genossen hat, 
so verriehte er mit Schmalz in den Ahavanlya fiir seine Feuer das 
Paribhaksa *, 

1 paribhaksa bedeutet „das beim Somatrinken iibergehen”. Man erwartet 
eher aparibhaksam. Das hier und im Folgenden Gegebene stimmt vielfach 
mit Laty. III. 2 und Drahy. VII. 2 uberein. Laty. scheint, wenigstens dem 
Kornm. zufolge, aparibhaksa, Drahy. aber paribhaksa zu geben. GehOrt viel- 
leicht agnibhyah als Abl. zu paribkaksam ? Die genaue Absicht der Vor- 
schrift entgeht mir. 


XIV. 32. 

1. und zwar mit den Formeln : ,,Der Wasser Bliite bist du, der 
Krauter Safe, die den Soma teure Salzung, die dem Agni teuerste 
Opfergabe, svaha. — Der Wasser Bliite bist du, der Krauter Saft, 
die dem Soma teure Satzung, die dem In dr a teuerste Opfergabe, 
svaha. — Der Wasser Bliite bist du, der Krauter Saft, die dem 
Soma teure Satzung, die den Allgottern teuerste Opfergabe, 
svaha” \ 

1 Die Formeln TBr. III. 7. 14. 2 und vgl. Laty.-Drahy. 1. c. 8-9. 

2. Nachdem er den Rest der Spenden mit dem Verse: ,,Moehten 
wi r, o Soma, ... (u. s. w. wie VI. 16. 12) . . . eintreffen” 1 genossen 
hat, giesst er im Daksinagni, den Spruchen entsprechend (also:drei), 
Spenden aus mit den Formeln: „Den Gotter-Vatern, svaha. — 
Den somaartigen Vatern, svaha. — Den Kavya-Vatern, svaha” *. 

1 TBr. III. 7. 14. 3 mit der falschen Lesart pipraiah statt bibhratah, 
wie TBr. II. 4. 2. 7 richtig hat. Diese falsche Lesart merkwhrdiger Weise 
auch bei Laty.-Drahy. 1 TBr. 1. c. 4. 

3. Nachdem er hinter diesem Feuer Darbhagraser mit den Spitzen 
tiach sudost ausgestreut hat, gibt er auf diese saure Milch mit den 
Formeln: „Ihr Goiter, tut euch hier gutlich. — Ihr Somaartigen, 
tut euch hier gutlich. — Ihr Kavyas, tut euch hier gutlich” *. 

1 TBr. 1. c. — Ahnliches bei Laty.-Drahy. 

4. Dann spricht er stehend daruber die Formel aus: „Nicht 
ausgeschlossen vom Somatrunke sind die Somaartigen Vater” l . 

1 TBr. 1, c., vgl. Laty.-Drahy. 


5. Wenn whhrend eines Somaopfers Gefahr entsteht, infolge 
deren das Opfer nieht vollzogen werden kann, so nehme er von 
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alien Opfergaben und alien Somaschoppen einen Teil ab, lege das 
zusanunen in das Dronafass und giesse mit dem Verse: „Die Gdtter, 
denen dieser Anted gehbrt, denen die Voropfer und die Nachopfer 
zukommen, deren Haupt Indra, deren Fiirst Varuna, deren Hotr 
Agni ist, svsha” eine Spende aus dein Dronafass. Wenn die Gefahr 
vorbei ist, so opfere er von neuem \ 

1 Der Vers TBr. III. 7. 10. 4. 


6 . Wenn der Adhvaryu seinen Respons beim Halbverse unter- 
bleiben l&sst oder ilm vor oder nach dem richtigen Zeitpunkt 
anbringt \ so bringe er vier'Spenden dar mit den Versen: .,Mogest 
du, Agni... (u.s. w. wie III. 11. 2 10 )... Anfeindungen. — Sei 
du uns . . . (u. s. w. wie ib. 11) . . . wohlgerufen. — Du, o Agni, 
bist . .'. (u. s. w. wie ib. 12) . . . Arznei. — o Prajapati ... (u. s. w. 
wie ib. 13)... verfiigen” und mit den ,,grossen Worten”. 

1 Vgl. TS. III. 2. 9. 5 und oben XII. 27. 16. 


7. Wenn eine Verfehlung das Opfer in den Liedern trifft, so 
bringe er eine Spende in den G&rhapatya dar mit dem Worte: 
bhuh; wenn in bezug auf die Formeln, in den Daksinagni mit dem 
Worte: bkuvah-, wenn in bezug auf die Ges&nge, in den Ahavanlya 
mit dem Worte: suvah; wenn in bezug auf alle, so bringe er in 
den Ahavanlya mit alien diesen Worten eine Spende dar *. 

1 Vgl. IX. 16. 4, S. 


XIV. 33. 

1. Oder der Brahman denke, an seinem Orte sitzend, jedesmal 
an das betreffende ,,grosse Wort”. 


2. Wenn der feigenholzerne Pfosten (durch Wixrmer oder dergl.) 
zu grunde geht, so haue er einen anderen ab, worauf der Adhvaryu, 
der CJdgatr und der Opferveranstalter diesen aufrichten mit dem 
Verse: „Nahrung bist du ; verleihe mir Nahrung; stehe, wohlge- 
griindet, in Schbnheit, befestige den Himmel und den Luftraum und 
stehe fest auf der Erde” und mit der Forme] : „Sttitzerin, Trhgerin, 
Erzeugerin, Lenkerin” l . 

1 Vers und Formel nur noch bei Hir. Die Feminina in der Formel, 
weil Pfosten {sihUtj.S) ein Wort fern, generis ist. 

3. Wenn er aufgerichtet ist, so bertihrt ihn der Adhvaryu mit 
der st&ndigen Formel \ 

1 Vgl. XI. 10. 1. 
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4. Wenn die beiden Havirdhanakarren umfallen, so wird der 
rechte vom Adhvaryu aufgeiioben und vom Pratiprasthatr aufreeht 
gestellt ; der link© wird vom Pratiprasthatr aufgeiioben und vom 
Adhvaryu aufreeht gestellt. 

5. Mit einein an Visnu gerichteten Verse 1 stellen sie ihn aufreeht, 
mit einem an Visnu gerichteten Verse 5 steckt er den Pfosten ein, 
mit einem an die Alvins gerichteten Verse * machen sie sie in 
Ordnung \ 

1 Z.B. TS. I. 2. 13. e. 2 Z. B. ib. i. * Z. B. TS. I. 4. 6. a. 

4 Hir. hat dafiir : beriihren sie sie. — Dieses Sutra scheint Alternative zu S. 4 
zu sein. 

6. 7. Darauf bringen sie beide ins Agnldhrafeuer Spenden dar: 
der Adhvaryu drei mit den drei Usnihversen: ,,0 Agni, der du 
fiber Kiihe enthaltende Beute verfiigest,” u. s. w., der Pratiprastha.tr 
drei mit den drei Kakubhversen : „Gtinstig sei uns der beopferte 
Agni, gtinstig sei uns die Opfergabe, giinstig, o Herrlicher, das 
Opfer, gtinstig auch • seien die Preisworter. — Gtinstig auch seien 
die Preiswbrter; mache den Geist gtinstig im Feindeskampfe, durch 
den du in den Sehlachten siegst. — Durch den du in den Schlachten 
siegst, mache schlaff die straffen (Sehnen) der vielfach Trotzigen ; 
mochten wir siegen durch deine Gunsterweisungen” *. 

1 Die Vorschrift beruht offenbar auf einem uns unbekannten Brahmana, 
vgl. Hir.: agne vajasya gomaia iti tisrbhir usnigbhir adhvaryur agnidhre 
juhoti, kakudbhih p ratiprasth at a bhadro no . . . abhistibhir ity eta amnata 
bhavanti. Die Usnihverse sind TS. IV. 4. 4. q — s (= Vaj. S. XV. 35 — 37), 
die Kakubhverse Vaj. S. XV. 38-40. 

8 . Mit dem Verse: „Der K.opf des Opfers soli aufgesetzt werden, 
der unsterbliche, gotterartige. Durch den Visnuvers soil er ange- 
fertigt, durch den A^vinvers aufgesetzt werden” opfern beide, jeder 
den Vers hersagend, eine Spende ins Agnldhrafeuer 1 
1 Der Vers kommt nur noch bei Hir. vor. 


9. Wenn die Pfanne, in welcher das Feuer gelegentlich einer 
,,Feuerschichtung” getragen wird, zerbricht, ehe sie gebrannt ist, 
so zerknittere er sie (d. h. die Scherben), bearbeite den so erhaltenen 
Lehm und verfertige sie daraus von neuem. 

10. Wenn sie zerbricht, wenn sie schon gebrannt ist, so zerstampfe 
er sie, ftige anderen Lehm hinzu und lasse- daraus die Pfanne 
herstellen. 

XIV. 34. 

1. Wesson in der Pfanne befindliches Feuer erlischt, der entnehme 
dem Garhapatya ein anderes Feuer und fiihre dieses vorwarts. 
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Dieses ist von neuem zu entfachen \ ,,Aus seiner eignen Geburts- 
statte erzeugt er ihn (nl. den Agni)”, so heisst es iij der heiligen 
Uberlieferung 5 . 

1 Nach den Vorschriften von XVI. 9. 4 — 14. s Nl. in der Maitr. 

S. (III. 4. 7: S3. 12). 

2. Em schwarzes Kleid, eine scbwarze Milclikuh oder ein schwarzes 
m&nnliches Rind oder ein Stiick Gold zu hundert Manas ist als 
Opferlohn zu geben *. 

1 Auch bei Hir. und Man. srs. III. 8. 1. Altere Quelle ? 


3. Was am vorhergehenden Tage fur den folgenden Tag' getan 
wird, dadurch reiht er diesen Tag dem anderen an, dadurch stellt 
er die Kontinuitat des Opfers her. 

1 Wenn er z. B. das Brennholz und die Streu fur das Opfer des 
Savanabockes schon am vorhergehenden Tage zurechtmacht (XI. 21. 10) und 
vgl. SOtra 4. 

4. Indem er am vorhergehenden Tage fur den folgenden Tag 
das ubernaehtige Wasser fur das Yaj nay aj hry as to ( r a 1 schopft, reiht 
er diesen Tag (dem anderen) an und stellt er die Kontinuitat des 
Opfers her. Indem er am vorhergehenden Tage fur den folgenden 
Tag die verschiedenen Befehle zu den Milcharten erteill s , reiht er 
den Tag (dem anderen) an und stellt die Kontinuitat des Opfers 
her. Indem er die sich weiter erstreckenden Befehle erl&sst *, reiht 
er diesen Tag (den anderen) an und stellt die Kontinuitat des 
Opfers her. 

1 Bedeutet ? Er wird ja nicht das VasatTvarTwasser, sondern das Pan- 
nejamwasser beim YajftayajnTyastotra ausgegossen (XIII. 15. 9). 2 Vgl. 

XI. 21. 8. 8 Deutet nach Rudradatta auf Falle wie XXI. 5. 16. 

5. Wenn eine von diesen die Kontinuitat herstellenden Hand- 
lungen unterbleibt, so bringe er eine Spende dar mit dem Verse : 
„Huldigung dem Brahman, Huldigung sei dem Agni, Huldignng 
der Erde, Huldigung den Kr&utern. Huldigung dem Worte, Huldi- 
gnng dem Herrn des Wortes, Huldigung dem Visnu bringe ieh, 
dem grossen” \ Dann bringe er die Allgutmachungsspende 1 dar. 

1 TA. II. 12. 4. » Vgl. Bern. 2 zu XIV. 26. 7. 

Fiinfzehntes Buch. 

Der Pravargya. 

Ubersicht. 

Der in dem uns vorliegenden Ritual einen Teil vom Somaopfer 
bildende Pravargya (d. h. der an das Feuer zu setzende, d. h. gliihend 
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heiss zu machende Gluttrank) besfeht aus einer Spende von gitihend 
heisser Milch, die vermittelst eines tonernen Topfes oder Kessels 
den Alvins dargebracht wird. 

Vorbereitendes und Binleitendes, XV. 1. 1 — 2. 

Die Anferfigung des Glutkessels {gliarmn, mahcivtra ) und der 
anderen znm Opfer gehorigen Requisite!), XV. 3. 3 — - 3. 17. 

Berauchern, Backen und Hinstellen des Glulkessels, XV. 3. 38 
— 4. 13. 

Das Opfer des Gluttranks, XV. 3 — 12, 13. 

„ Die nicht-tbnernen Requisilen, XV. 5. 7 — 20. 

Die Beteilignng der Priester bei den zum Opfer einleitenden 
Handlungen, XV. 6. 1 — 9. 

Fertigstellen, Salben, Erhitzen, Bef&cheln des Glutkessels, 
XV. 7. 2—8. 17. 

Opfer der Rauhinakuehen, XV. 9. 3 — 2; 10. 10; 11. 5. 

Das Melken der Knh und der Ziege, XV. 9. 3 — 9. 
Eingiessen der Milch in den Glulkessel, XV. 9. 30 — 10.5. 
Das eigentliche Opfer des Glutlranks, XV. 10. 6 — 11. 3. 
Die Handlungen nach dem Opfer, XV. 11. 2 — 8. 

Das Agnihofcra und das Geniessen der Uberreste, XV. 33. 9 — 16. 
Besondere Vorschriften fur den morgens und abends zu 
verrichtenden Pravargya. 

Die Entfernung der Gharrnageschirre, XV. 13. 1 — 36. 30. 

Die Gulmaehungen beim Pravargya, XV. 17. 3 — 39. 11. 

Die AvantaradlksS, XV. 20. 1 — 21. 15. 


XV. 1. 

1. Wenn er die fur den Pravargya benotigten Requisiten zusam- 
rnenzutragen vorhat, so legt er am Neuinondstage, am Vollmonds- 
tage oder an einein Tage in der Monatsh&lfte des wachsenden 
Monds, wenn dieser mit einem Gltick verheissenden Mondhause in 
Konj'unktion steht \ ohne Spruch ein Scheit von einem Dornstrauche 
ins Feuer s , und bringt liber deraselben mit viermalig in die Julia 
geschopftem Schmalze eine Spende dar mit dem Verse :,, Die Dichter... 
(u. s. w. wie XI. 6. 10) . . . zukommt” *. 

1 Die Zeitbestimmung hangt mit der Zeit zusammen, an welcher das 
Somaopfer verrichtet wird. Nach dem Leidener Prayoga findet das Sammeln 
der Requisiten (XV. 1. 1—4) statt, nachdem man.sich auf dem Opferplatz 
zur Somafeier angesiedelt hat (nach der Handlung von X. 3. 3 also). 
2 Dieses Scheit nur noch bei Bhar., Hir., Vaikh. 8 TA. IV. 2. 1, der 

Ritus nach TA. V. 2. 1. 

2 . Wenn der Opferveranstalter die Weihe zur Somafeier sehon 
unternommen hat 1 , so lege er (d. h. der Adhvaryu) das Scheit vom 
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Dornstrauche mit diesem Verse ins Feuer. Nach einigen sage ei in 
diesem Falle nur den Spruch her*. 

1 Es ist ja nach Ap. (vgl. X. 19. 15) auch zulassig, sich nach der 
Dtksa auf dem Opferplatz anzusiedeln. 2 Vgl. TA. V. 2. 2: „Die 

Vedakenner sagen : „Soll man in der Wohnung eines Opferveranstalters, 
der sich der Weihe unterzogen hat, die Spende darbringen oder nicht?” 
Der Geweihte ist Opfersubstanz ; wenn er die Spende verrichtete, so wurde 
er den zur Opfersubstanz gemachten Opferveranstalter ins Feuer legen. 
Wenn er die Spende nicht verrichtete, so wurde er einen Teil des Opfers 
ubergehen: er sage bloss die Forme] her, so legt er den zur Opfersubstanz 
gewordenen Opferveranstalter nicht ins Feuer und iibergeht nicht einen Teil 
des Opfers”. Daraus geht hervor, dass die „einigen” des Apastamba die Ver- 
treter seiner eignen Sakha sind ! — Vgl. Man. srs. IV. 1. 6 — 7: yunjata iti 
satnidham Ududhati diksitasyct; ahutiwi juhuyad udtksitasya (so zu trennen!). 
— Zur Bezeichnung des Verses als Yajus vgl. Bern. 2 zu XII. 6. 7. 

3. Nachdem er mit der Formel: „Auf Gott Savitrs Geheiss ergreife 
ich dich mit den Armen der Alvins, met den Handen des Pn§an” 1 
die Hau.e ergriffen hat spricht er fiber derselben die Formel aus*: „Haue 
bist du, Weib bist du, das Opfer zustande bringend fur die Gotter” s . 

1 TA. IV. 2. 3. 2 Nach TA. V. 1. 5. 5 TA. IV. 2. 4. („Die 

Haue ist ein Donnerkeif; er sagt: „Weib bist du”, zur Beschwichtigung”). 

4. Fiir diese Haue gelten die bei der Schichtung des Hochaltars 
gegebenen Vorschriften *. 

1 Wortlich : „diese ist durch die Agni- (haue) erklart”. Deutet auf XVI. 
1. 7. Aus diesem Hinweis scheint man schlies'sen zn miissen, dass der Pra- 
vargyaprasna in Apastamba’s Darstellung des Rituals hinter den Agniprasnas 
folgte, ja dass er urspriinglich den Schluss des eigentlichen Srautasutra bil- 
dete, vgl. Bern. 1 zu XV. 19. 1. Dagegen ware aber XVII. 26. 2 (Bern. 2) 
anzufflhren. 

6. Dann redet er den Brahman 1 mit dem Verse an: ,,Steh auf, 
0 Herr des heiligen Wortes ! Wir, die wir den Gottern dienen, 
flehen dich an. Es sollen dazu kommen die mit vollen Handen 
austeilenden Maruts. 0 lndra, sei rasch zur Hand” 2 . 

1 Dass er den Brahman anredet, beruht wohl auf TA. V. 2. 6 : „durch 
Vermittelung des Brahman (n.) geht er, des Opfers Kopf (d. h. den Pravargya) 
zu holen”. 2 TA. IV. 2. 1 (4). 

6. Der Brahman er,hebt sich von seinem Sitz. Beide (Brahman 
und Ad h vary u) fltistern den nachstfolgenden Halbvers. Man ergreift 
das schwarze Antilopenfell *. Man fiihrt eine Ziege J , die ein Boek- 
chen als Junges hat 4 , und einen Hengst herbei. 

1 Also die 2. Halfte des unter Sutra 5 ganz iibersetzten Verses. So 
auch BhSr., Hir., Vaikh. * Vgl. Sutra 10. 3 Vgl. XV. 4. 10. 4 Die 

pumschagalii ist vielleicht durch die Wortform ajakstra (TA. V. 3. 9) ver- 
anlasst, in welcher aber aja- aus aja- gekfirzt ist. 

7. Mit dem Verse: „Es soli vorwarts gehen der Herr des heiligen 
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Wortes, vorwarts gehen die freundliche Gottin, um den Vlra 1 zu 
holen, den den Mfinnern dienlichen, den ffinffache Gaben enthal- 
tenden. Die Goiter sollen unser Opfer ftihren” 1 begeben sie sich, 
der Hengst voran 3 , in ostliclier Ricbtung weiter *, zu der Stfitte, 
wo man den Lehm auszugraben vorhat. 

1 D. h. hier : den Pravargya. 2 TA. IV. 2. 2 (5). * So nur 

noch Bhar., Hir.. Vaikh. — Nach dem Agniritual (XVI. 2. 3). 4 Man 

macht erst einige Scfiritte in ostlicher Richtung und geht dann weiter, in 
welcher Richtung immer sich die Lehmgrube befindet. 

8. Oder aber (slatt sich zu einer Lehmgrube hinzubegeben) diese 
(im Folgenden aufzuzahlenden) Requisiten sind schon vorher von 
ihm an eine (mit Matten und dergl.) umfriedigte Stelle gebracht 
worden l . 

1 So machen es die Vajasaneyins, §Br. XIV. 1. 2. 15. 

9. Vor dem Ahavanlya 1 befindet sich die Lehmgrube *, jedesmal 
davor (d. h. mehr nach Osten) jedes der anderen Requisiten. 

1 So auch Bhar., Hir., Vaikh"., Man. srs. ; agrena salatn Baudh.; nord- 
lich . ( utiaratah ) die Vajasaneyins. 2 D. h. der Lehm, den man, nach 

Sutra 8, schon vorher herbeigebracht und in' die Erde eingegraben hat. 

10. Nachdem er das schwarze Antilopenfell mit dem Nackenteile 
nach Osten und der haarigen Seite nach oben nordlich von der 
Grube ausgebreitet hat 1 , spricht er fiber der Lehmgrube dieFormel 
aus: „Ihr gottlichen Himmel und Erde, ihr habt es mir gestattet” *. 
Dann schlagt er mit der Formel: „Mochte ich heute zustande brin- 
gen” 5 mit der Haue auf die Lehmgrube, nimmt vermittelst der 
Haue mit der Formel : „den Kopf des Opfers” 4 einen Teil von dem 
Lehm und bringt diesen s mit der Formel : „Fur Makha dich” 4 her- 
bei. Mit der Formel : „Ftir Makha’s Kopf dich” * wirft er den 
Lehm auf das schwarze Antilopenfell 1 . 

1 Nach dem Agniritual, vgl. XVI. 3. 4. 2 TA. IV. 2. 2 (6) (Him- 

mel und Erde, weil der Lehm aus Wasser vom Himmel und aus Erde 
besteht). 3 TA. IV. 2. 2 (7«). 4 ib. 7». 5 Nach TA. V. 2. 7. 

6 TA. IV. 2. 3 (8). (Makha ist Visnu, d.h. das Opfer). 7 Dass der Lehm 
auf dem schw. Antilopenfelle gesammelt wird, geschieht nach SBr. XIV. 1. 
2. 1 ( krsnajine sarnbharaii , so zu lesen !). 

11. In derselben Weise bringt er znm zweiten und dritten Male 
den Lehm herbei ’. 

1 D.h. legt ihn auf das Fell. — Nach TA. V. 2. 8. 

12. Ohne Spruch zum vierten Male 1 und zwar sovielen Lehm 
als er ffir die Pravargyagefasse zureichend achtet. 

1 Nach TA. 1. c. 

13. In derselben Weise bringt er die tibrigen (vier) Requisiten 
auf das Fell. 
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14. Nur die Spriiche, welche liber denselben gesprochen werden, 
sind dureh andere zu ersetzen. 


XV. 2. 

1. Die von einem Eber aufgewiihlta Erde mit der Formel : ,,So 
gross warst du (o Erde) zu Anfang” *; den Ameisenhaufen mit der 
Formel: „lhr gdttlichen Atneisen, die ihr von der Schopfung zuerst 
entstanden seid, ihr mit dem Rta Verbundenen” 5 ; die Ptttlkapflari- 
zen ! mit der Formel: „Des Indra Gewalt bist du” 4 ; die Haare 
eines Ziegenbockes ‘ und eines schwarzen Antilopenfelles s , nach- 
dem er sie vermischt hat, mit der Formel: ,,Aus Agni entstanden 
bist du, der Samen des Prajspati” 3 . 

1 TA. IV. 2. 3 (9), vgl. Bern. 1 zu V. 1. 7. f. 1 TA. 1. c. 11. 
s TA. V. 2. 9—10 heissen sie auch utika (vgl. dazu Bern. 1 zu XIV. 24. 12): 
„Indra erhob den Donnerkeil gegen Vrtra; wo immer er ausschritt, dort 
stand er nicht fest. Da schritt er iiber einem PutTkabfischel aus ; da stand 
er fest. Da sagte er; „Du hast mir Beistand [uti) gewfihrt”. Daher der Name 
Uffka”. ‘ Die Formel aus MS. oder Kath. 5 Nach TA. V. 2. 13 

(wegen der feurigen Art des Bockes !). Zum Zweck dieser Haare vgl. XV. 2. 
7. 6 TA. IV. 2. 4 (14). In TA. V wird fiber die Verwendung dieser 

Formel nichts gesagt. Nach Baudh. IX. 2: 267. 10 wird sie fiber der Milch 
der Ziege gesprochen. Auch die Vajasaneyins (!§Br. XIV, 1. 2. 13) rechnen 
die Milch als 5. Sambhara. 

2. Naehdem er mit der Formel : „Verleihe Lebensdauer, verleihe 
Aushauch, verleihe Einhauch, verleihe Zwischenhauch, verleihe 
Gesieht, verleihe Gelior, verleihe Geist, verleihe Stimme, verleihe 
KOrper, verleihe' festen Bestand, verleihe Mass, verleihe (dies alles) 
mir” 1 die Requiaiten durch den Hengst hat beschmippern lassen 8 , 
melkt er mit der Formel: „Die an Sixssem Reiehe soli dich zum 
Stissen machen” 8 die Ziege so, dass deren Milch tiber die Requisiten 
fliesst *. 

1 TA. IV. 2. 5 (15). ^ Dies nur in den jtingeren TaittirTyasutras 

und Man. srs. 8 TA. IV. 2. 5 (16). 4 Die Verwendung dieser 

Formel schon hier noch in Bhar. und Hir. 

3. Nach der Uberlieferung einiger 1 geht das Melken iiber die 
Requisiten dem Beschnuppern voran. 

1 Quelle unbekannt. Bhar., Hir. und Vaikh. wie Ap. Im Man. srs. folgt 
freilich das Beschnuppern, aber vom Melken iiber die Requisiten, ist hier 
nicht die Rede. 

4. Mehrere Ari&r 1 bringen die auf dem Antilopenfelle gesammelten 
Requisiten, es umfassend, herbei 

1 D.h. Mitglieder der ersten drei Stande. 2 Nach TA. V. 2. 12, 
wo nur aryah nicht gefunden wird. 
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5. Sie legen es nOrdlich 1 vora Opferplatz auf eine aufgewiihlte, 
besprengte, mit Sand bestreute, umfriedigte Stelle * hin. 

1 Nach SBr. XIV. 1. 2. 15. ! Nach TA. 1. c. 

6. Mit der Formel : ,,Die an Stissem Reiche soil dich zum Siissen 
machen” 1 giesst er ilber den Lehm und die damit vermischten 
Requisiten siedendes Wasser aus \ 

1 TA. IV. 2. 5 (16). 2 Nach TA. V. 1. c. 

7. Br mischt aueh die Vermiscbungssubstanzen und was er sonst 
zur Festigung der Pfanne angemessen erachtet l , aber nur bis zur 
Halfte hinzu. 

1 Wie die TA. V. 2. 13 genannten auf einen Kehrichthaufen wegge- 
worfenen Scherben (die zerstampft werden) und die Kiesel ; ausfiihrlicher 
XVI. 4. 1 — 2, welche Stelle zu vergleichen ist. 

8. 9. a. Eine durehgangige Vorschrift ist, dass, wo immer beim 
Pravargya Wasser zur Verwendung kommt, dieses Wasser siedend 
sein soil. 

9. b. Keine Frau und kein fstldra soil auf ihn (d. h. auf den 
Kessel, wahrend er verfertigt, wird) hinblicken \ 

1 Deshalb die Umfriedigung, Sutra 5. 

10. Wahrend er (der Adhvaryu) ihn verfertigt, atmet er nicht 
dariiber \ 

1 Nach TA. V. 3. 1. 

11. Das Gesicht abwendend und nicht dariiber atmend verfertigt 
er ihn vermittelst eines Bambusstabes \ 

1 Alles nach TA. V. 3. 1-2. 

12. Er gehe nicbt zwischen Pravargya und Sonne bindurch l . 

1 Nach TA. 1. c. : „er wiirde aussatzig werden”; die Absicht ist viellicht 
eine andere, mit dem urspr. Zweck des Pravargyaopfers zusatnmenhangende. 

13. Wenn immer, wahrend die begonnene Anfertigung des Pra- 
vargya nicht zu Bnde gefiihrt ist, die Sonne nntergeht, so bore er 
bei der zuletzt verrichteten Handlung auf und vollfiibre den Rest 
am folgenden Tage. 

14. Nachdem er den Lehm zusammengeknetet hat, mit der 
Formel: „Des Makha Kopf bist du” 1 einen Klumpen gemacht und 
mit der Formel: „Die Fiisse des Opfers seid ihr” * mit den Daumen 
denselben eingedriickt bat ", verfertigt er den Mahavlra 4 . Dieser 
soli drei f , flint*, oder eine unbegrenzte Anzahl Aufsatze “ haben, 
eine Spanne hoch sein, einen erhobenen Kopf (Oberteil) und im 
oberen Teile eine Vertiefung zum Eingiessen der Fliissigkeit haben; 
in der Mitte soli er eingeknickt sein, wie die Vayugefasse 7 . 

1 TA. IV. 2 5 (17). 1 1. c. 18. 3 Um den Lehmklumpen in 

drei Teile abzumessen? (vgl. auch XVI. 4. 4). Baudh. hat: upanigrhya 
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(unten eindrtickend ”?), Kath.: yajtiasya pade stha ity avadhavate (Bed.?). 
4 So wird die Ukha, der Kessel zum Pravargya bezeichnet. 5 Nur so 
das Taitt. ar. (V. 3. 3); zum Obrigen vgl. XVI. 4. 7. 6 uddhi (Kath. adhi). 

Der Kessel wird aus drei tiber einander zu setzenden Stiicken verfertigt. 
Ein solches Stuck heisst uddhi. 7 Vgl. XII. 1. 4. 

XV. 3. 

1. Mit der Forme! : ,, Burch das Gayatriversmass verfertige ich 
dich ,, 1 bringt er den ersten Aufsatz, mit der Formel : „Burch das 
Tristubhversmass verfertige ich dich” 1 den zweiten, mit der Formel: 
,, Burch das Jagativersmass verfertige ich dich” 1 den dritten an a . 

1 TA, IV. 2. S (19). 3 Nach TA. V. 3. 3. 

2. Oder mit alien diesen drei Fonneln jeden l . 

1 Das kOnnte gleichfalls aus TA. V. 3. 3* erschlossen werden. 

3. Mit der Formel: , ? Bes Makha Gurt bist du” 1 bringt er ein 
wenig unterhalb der Offnung einen Gurt an *. 

1 TA. IV. 2. 5 (20), 2 Der Ausdruck, nach Kath., besagt dasselbe 

wie TA. V. 3. 5: parigrivam karoti , Dieser Gurt, eine herumlaufende, von 
Lehm verfertigte ErhOhung, bezweckt wahrscheinlich das Nicht-aus-der-Hand- 
gleiten des Gefasses. — Zu vergl. ist XVI. 4. 12—5. 1. 

4. Mit der Formel : „Aditi soil mit^ dem Panktiversmass deine 
Hohlung ergreifen” 1 verfertigt er vermittelst eines Bambusabschnittes 
die Hbhlung *. 

1 TA. IV. 2. 5 (21).' 2 D.h. : er hohlt mit dem Bambusstiick den 

dreischichtigen Klumpen aus. Die Handlung nach TA. V. 3. 4. 

5. Er bringt die Hohlung an jenseits der oberen Grenze des 
dritten (untersten) Aufsatzes l . 

1 Sodass vom untersten Uddhi ein zum Boden geniigender Teil unaus- 
gehbhlt bleibt. 

6 . Nach einer anderen Auffassung macht er sie so gross, dass 

sie genugenden Raum bietet fur die Spende an die Gottheit \ fur 

die Spende an Agni svistakrt *, ftir das Agnihotra 8 und fur den 

Trunk \ 

1 Vgl. XV. 10. 11. 2 Die Spende an Agni svistakrt steht beim 

Pravargya der zweiten Spende (vgl. XV. 10. 11, am Ende) glei’ch, vgl. VIII. 3. 11. 

* Vgl. XV. 11. 9. 4 Vgl. XV. 11. 10 fgg. 

7. Nachdem er mit der Formel : ,,Durch der Sonne Glut werde 

gar gebacken” 1 den Kessel ndrdlich auf Kieseln hingestellt hat *, 
sieht er auf ihn hin mit der Formel : „Bu bist Makha” \ 

TA. IV. 2. 5 (22). 2 Wie XVI. 5. 3. Die Handlung wird im TA. 

nicht angegeben. Nach &Br. XIV. 1. 2. 17 wird der MahavTra mit diesem 
Spruche beriihrt, nach Kath. der Sonnenglut ausgesetzt ( atape nidadhati ). 

* TA. I. c* 23. 
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8 . In derselben Weise 1 verfertigt er einen zweiten und einen 
dritten Glutkessel. 

1 Also nach XV. 2. 14 — 3. 7 und vgl. Bern. 3 zu XV. 2. 14. Diese 
zwei Reservekessel nach $Br. XII. 1. 2. 17. 

9. Ohne Spriiche die anderen (im Folgenden angegebenen Gefasse). 

10. Aus deinselben Lehra (von welchem er den zur Verfertigung 
der Glutkessel dienenden genomrnen hat) verfertigt er zwei Milch- 
kiibel \ mit Ausguss wie eine Blefantenlippe und Hohlung zum 
Eingiessen der Fliissigkeit, die wie eine Juhu ohne Stiel aussehen. 

1 Vgl. XV. 9. 4; 9. 8-9. 

11. Der fur den Adhvaryu bestimmte ist grosser als der fur den 
Pratiprasthatr bestimmte l . 

1 Diese Unterscheidung nur in den jiingeren Taittiriyasutras und im 
Man. srs. 

12. Aus demselben Lehm verfertigt er auch den Buttertopf und 
die zwei fur die Rauhinakuchen 1 bestimmten, runden, pferdahn- 
lichen ’ Schusseln. 

1 Vgl. XV. 10. 10; 11. 5. 2 ghotaprakara nur noch in Bhar. Die 

Deutung ist unsicher. Rudradatta bezieht es auf die Hfihe: „er verfertigt zwei 
Schusseln mit runder Bodenflflche und ghotaahnlicher Erhohung. Die zwei 
Rauhinas sind wie zwei die ein Pferd bestiegen haben” (wie zwei Pferd- 
anfsatze ?). 

13. Wenn das Somaopfer mit einem aus Ziegeln geschichteten 
Hochaltar verbunden ist, dann auch den „Glutziegel” und den 
„nestartigen” Ziegel l . 

‘ Vgl. XV. 17. 5 und Bern. 1 zu XVI. 24. 14, IS. 

14. Nach einer anderen Auffassung sind diese ausgeschlossen bei 
einem Somaopfer, das nicht mit dem Pravargya verbunden ist. 

1 Dieses nur bei Ap. 

15. 16. Man glattet die Unebenheiten des Glutkessels aus 1 mit 
zum glatten geeigneten Substanzen: mit neuen Frauenkleidern, 
Gavldhukagrasern l , Klltaka-’, Bambusabschnitten und Schmalz. 

1 Beruht wohl auf i§Br. XIV. 1. 2. 19 (vgl. VI. 5. 2. 4 am Ende). 

8 Sfissholz, nach Rudradatta. — Dasselbe auch bei Bhar. 

17. Nachdem er trocknen Mist eines Hengstes 1 am Gsrhapatya 
entzundet hat, rauchert er 1 den zuerst verfertigten Glutkessel, 
indem er ihn vermittelst einer Hebegabel 1 festhalt, mit der Formel : 
,,Des Hengstes Excrement bist du ; Varuna, dessen Gesetze fest 
sind, soil dich anrauchern durch das feste Gesetz des Mitra und 
Varuna” \ 

1 Nach TA. V. 3. 5. s sapha, vgl. dazu Eggeling, inS.B.E. XLIV. 
S. 458, Bern. 5. s TA. IV. 3. 1. 
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18. In derselben Weise r&uchert er den zweiten and den dritten \ 
Ohne Spruch die anderen von Lehm gemachten Gegenst&nde 

1 Vgl. XV. 3. 8. 3 Vgl. l.c. 12. 

19. Von nun ab hebt er die Glutkessel immer vermittelst der 
Hebegabel auf. 

20. Nachdem er vor dem Garhapatya eine Grube gegraben und 
rotbrennende Substanzen hineingestreut hat, bringt er die Glutkessel 
herbei und stellt sie dariiber '. 

1 Vgl. XVI. 5. 8. 


XV. 4. 


1. tnit der Formel : ,,Flamme bist du” 1 den ersten, mit der 
Formel: „Glut bist du” 1 den zweiten, mit der Formel: „Licht bist 
du, Hitze bist du” 1 den dritten. 

1 TA. IV. 5. 6. Ap. (wie Bhar.) weicht hier von der Reihenfolge der 
Sprfiche in TA. IV ab, wahrend er sie sonst genau in der Reihenfolge, wie 
sie uberliefert sind, verwendet. 

2. Nackdem er ohne Spruche die andern von Lehm verfertigten 
Gegensiande in die Grube niedergesetzt und mit rotbrennenden 
Substanzen iiberdeckt bat, setzt er am G&rhapalya etwas Munjagras 
in Flammen und entziindet damit die rotbrennenden Substanzen: 
im Osten mit der Formel : ,,Fiir die Flarame dich” l , im Stiden 
mit der Formel: ,,Fur die Glut dich” 1 , im Wesfen mit der Formel: 
,,Fur das Licht dich” \ im Norden mit der Formel : „Ftir die 
Hitze dich” \ 

i TA. IV. 3. 2. 

3. Oder mit alien vier Formeln an jeder Seite. 

4. Mit einem an Mitra gerichteten 1 Verse: „Mitra, weithin wir- 
kend, halt madiliglich den Himrnel, und durch seine Fahrt die 
Erde umfasst” 1 versorgt er den Dienst beim Backen der Pravar- 
gyagefhsse ’. 

1 Die im Sutra iiberfliissige Zutat nach TA. V. 3. 6: „Dem Varuna 
gehOrt er (nl. der Kessel), wenn er mit Flammen umgeben ist; mit einem 
an Mitra gerichteten Verse bedient er ihm : zur Beschwichtigung”. 3 TA. 
IV. 3. 1 (3°). 8 upacaraii (wohl nach SBr. VI. 5. 4. 10) ist hier gleich- 

werdg mit upaiti des TA. Nach Rudradatta besagt der Ausdruck, dass er 
mit diesem Verse stets neue Brennmaterialen hinzulegt. — Vgl. XVI. 5. 10. 

5. Oder mit dem darauf folgenden Verse l . 

1 Nl. TA. IV. 3. 1 (3. b ). Die beiden Verse verwenden Baudh., Hir. 
und M5n. srs. (IV. 1. 23, wo zu lesen ist: yatra kvacopacared etabhyam 
evopacaret, vgl. SBr. VI. 5. 4. 10 und Blnlr.: sarvany upacaranani mantravanti 
bhavanti). 

6 . Wenn sie gebacken sind, so ergreift er mit der Formel : „Zum 
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Geraten (ergreife ich) dich” 1 die beiden Schiirhaken, schiebt die 
Asche weg und entfernt den zuerst angefertigten Glutkessel, ihn 
mit der JHebegabel festhaltend, aus dem Feuer. 

1 TA. IV. 3. 2 (4). 

7. Nachdem er mit der Formel: „Savitr, der Gott mit schonen 
Handen, schonen Fingern, schOnen Armen, soil dich mit Macht 
herausschaffen” 1 den Kessel aus der Grube entfernt hat, und den- 
selben mit dem Verse: ,,Nicht zur Erde fallend erfiille die Regionen, 
die Himmelsgegenden ; stehe auf; sei gross ; stelie aufrecht und fest” * 
nordlich auf Kies 0 hingestellt hat, blickt er auf ihn bin 4 mit der 
Formel : ,,Mit Snrya’s Auge blicke ich auf dich, zum Geraden, zum 
Rechten, zur Sicherheit, zum Gedeihen” 5 . 

' 1 TA. IV. 3. 2 (5). *l.c. 6. 3 Vgl. XVI. 5. 11. 1 Nach 

TA. V. 3. 7 : „Wer auf den Pravargya hinblickt, lauft Gefahr, blind zu wer- 
den; er sagt: „Mit Surya’s Auge blicke ich auf dich”: zur Schiitzung seines 
Gesichtsvermogens”. 5 TA. IV. 3. 3 (7). 

8. In derselben Weise entfernt er den zweiten und den dritten 
Kessel ; ohne Sprtiche die anderen Gefasse. 

9. Nun hauft er nacht rechts herum Kies urn die Kessel mit der 
Formel: ,,Hier umhaufe ich den Soundso aus dem Geschlechte 
Soundso mit dem Handwerkerstande, mit Ktihen, mit priesterlichem 
Ansehen” l . Wenn der Opferveranstalter ein Baron ist, dann mit 
„ . . . mit dem Handwerkerstande . . wenn er ein Handwerker ist, 
dann mit : ,, . . . mit Ktihen . . .” 2 . 

1 TA. IV. 3. 3 (8). 3 Nach TA. V. 3. 8. Es ist wahrscheinlich, 

dass im Falle eines Brahmanen bloss : „mit priesterlichem Ansehen” gesagt 
wird, vgl. das Kath. und Baudh. IX. 4 : 270. 4 iyathavarnam). 

10. Nun iibergiesst er 1 sie mit reichlicher Ziegenmilch \ den ersten 
mit den Form ein : ,,Durch das Gayatrlversmass tibergiesse ich dich. 
Das Wort soil dich begiessen. Begiesse das Wort” 3 ; den zweiten 
mit den Formeln: „Durch das Tristubhversmass tibergiesse ich dich. 
Die Nahrung soil dich begiessen. Begiesse die Nahrung” den 
dritten mit den E\)rmeln : ,,Durch das Jagatlversmass begiesse ich 
dich. Die Opfersubstanz soli dich begiessen. Begiesse die Opfer- 
substanz” *. 

1 achrnatti (im Texte ist zu lesen ; °payasachrnatti, vgl. XVI. 6. 1) 
bedeutet nicht „vollgiessen”, wie aus der Zutat bei Baudh.: „aussen und 
innen” hervorgeht. 2 ajafiayasa Ap., ajaksirena TA. V. 3. 9. 3 TA. 

IV. 3. 3 (9). 

11. Oder jeden Kessel mit alien diesen Spriichen. Ohne Sprtiche 
die andern Gefasse. 

12. Nun wickelt er sie in das scliwarze Antilopenfell ein und 
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hangt sie 1 mit der Formel: „0 du vorangehender Gott, mochte 
ich dich zu tragen im stande sein” * irgendwo * auf. 

/ 1 Dies alles nur in den Sutras, da die Brahmanas sich iiber die Yer- 

wendung des Spruches nicht aussprechen. 2 TA, IV. 3. 3 (10). 8 Nach 

Baudh. in der nordlichen Halfte der &ala. 

13. Eine andere Auffassung in Bezug auf die Anwendung dieser 
Formel ist, dass sie erst nach her eintritt l . 

1 In der Erkl&rung dieses Sutra weiche ich von Rudradatta ab. Wahr- 
scheinlich beruht die Vorschrift auf dem Ritual der Kathas, die das Yajus 
erst nach der Handlung XV. 7. 2 verwenden. 


XV. 5. 

1. Wenn man im BegrifFe steht, mit dem Pravargya vorzugehen 1 
(n.h. ihn darzubringen), so verhiillt man die Turoffnungen (der 
6stlich orientierten Hlitte). 

1 Vgl. XI. 2. 5. 

2. Man verhullt sie vor der Herrin des Hauses \ 

1 Diese hat ihren Sitz hinter dem Garhapatya. Es wird eine Verhiillung 
von Matten vor ihr aufgerichtet, weil sie nicht auf den Mahavlra blicken darf. 

3. Hinten 1 setzt sieh der Hotr, vorne der Adhvaryu, stidlich 
setzen sich der Brahman, der Opferveranstalter und der Prastotr, 
nOrdlich der Pratiprasthatr und der Agnldhra hin. 

1 D, h. wohl : hinter der in Sutra 4 erwahnten Stelle, wo das zum 
Pravargyaopfer BenOtigte fertiggestellt wird. 

4. Nachdem der Adhvaryu das siedende Wasser beruhrt 1 und 
mit dem ersten Abschnitte ’ die Beschwichtigung gemacht hat, 3 
setzt er auf Darbhagraser, die er nordlich vom Garhapatya 4 aus- 
gestreut hai, die Glutkessel hin mit der Formel: „0 du voran- 
gehender Gott, mbchfce ich dich zu tragen im stande sein*\ 6 . 

1 Vgl. XV. 2. 9. 2 Nl. TA. IV. 1. 8 Vgl. XV. 12. 3. — Fur 

das $antikarana ist mir keine Brahmanaautoritat bekannt. 4 So nach 

&Br. XIV. 1. 3. 1 ; nOrdlich vom Vihara nach Bhar. und Hir. 5 TA. IV. 
3. 3 (10). 

5. Eine andere Auffassung ist, dass diese Formel erst nachher 
eintritt \ 

1 Vgl. Bern, zu XV. 4. 13. 

6. Hierher bringt er alles zum Pravargyaopfer Benotigte \ 

1 Auch das in Sutra 7 — 20 Erwahnte. 

7. und zwar folgende von Feigenholz 1 verfertigte Gegenstande: 
den ^Kaiserssessel” *, der etwas niedriger ist als der ^Konigssessel” 8 ; 
nach einigen ist er h5her 4 ; er ist mit einschntirigen B , aus Muh- 
jagras bestehenden Stricken durchflochten \ 

Nach &Br. XIV. 1.3. 9. 8 Den Sessel des Samraj (d, h. des 
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Mahavlra), im Gegensatz zum Sessel des Rajan (d. h. des Kbnigs Soma), 
vgl. X. 29. 7. 3 Ich nehme nitaram rajasandyah zusammen. 1 Viel- 

leicht nach SBr. XIV. 1 . 3. 8 : uttaram rajasandyai, obgleich diese W orte 
wahrs. eine andere Bedeutung haben. 5 So auch Bhar. and Hir. 6 Vgl. 
XV. 6. 10 fg., XV. 8. 15. 

8 . Vier Opferkellen. 

9. Zwei von diesen sind nicht eingekerbt \ 

1 Siesind also flach. Mit anistubdha (so auch Bhar. und Hir.) ist gleich- 
wertig anishirna (d. h. asusira) von Baudh., animna von Vaikh. und anudupla 
von Man. srs. — Zu deren Verwendung vgl. XV. 9. 2. 

10. Von den beiden eingekerbten ist die ,,UnterIage” grosser als 
das Sprengwassergef&ss \ 

1 Zum Zweck dieser Instrumente vgl. XV. 5. 21, XV. 10. 6. 

11. Zwei Sruvakellen zwei Zangen 1 (d. b. eine Hebegabel zum 
Aufheben des Glutkessels), deren Otfnungen zu dem Glutkessel 
passen ; zwei Schiirhaken 3 ; einen Pfosten 1 ; (drei) PflOcke 6 ; sechs 
Spane 7 und ein Seheit vom Dornstrauch 7 ; dreizebn Umlegeholzer 
von Flacourtiaholz 8 ; Stiicke Brennholz von Vikankata, Kliadira, 
Palana, Udumbara, Arka, Kars m ary a, Bambus oder Sainlliolz 9 . 

i Vgl. XV. 7. 3. 2 Vgl. XV. 3. 17, 19. s Vgl. XV. 7. 8. 

1 Vgl. XV. 6. 13. 5 Vgl. ib. 0 Vgl. XV. 11. 6-7. 7 Vgl. XV. 

11. 9. In Baudh. ist das Seheit von Vikankata (IX. 6: 273. 10 vergl. mit IX. 
11: 281. 14). 8 Vgl. XV. 8. 1-4 (nach TA. V. 4. 9— 10). 9 Vgl. XV. 8. 10. 

12. Drei von einem Felle der schwarzen Antilope verfertigte 
Facher mit weissen und schwarzen Haaren J . 

1 Vgl. XV. 8. 5 fgg. 

13. „Ihr Stiel besteht aus Bambus und ist armlang” so wird in 
der heiligen tJberlieferung gelehrt l . 

1 Die Quelle ist nicht nachweisbar. 

14. Nach einigen ist der Stiel von Feigenholz 1 . 

1 Vgl. Baudh. IX. 5: 271. 3. 

15. Zwei Platten, eine von Silber, eine von Gold 

1 Vgl. XV. 7. 3; 8. 5; 11. 2. 

16. Sie sind hundert Manas scliwer. 

17. Und folgende von Mubja verfertigte Gegenst&nde. 

18. Zwei Wische *. 

1 Zu dem einen Wisch vgl. XV. 7. 2. 

19. Biner von diesen ist vorne abgeschnitten ’. 

1 Vgl. XV. 10. 6. 

20. Bine Halfter l ; zwei Fussfesseln s ; drei gabelfonnige Stricke J ; 
eine grosse Quantitat Muiijaschnitzel 4 ; Mehl von Reiskornern, 
deren Fruchtblhschen entf'ernt sind, fur die Rauhinakuchen 6 ; Sand 
(Kies) fur die Kharas 6 ; zwei von Muhja verfertigte „Reiniger” 7 ; 

Verhand. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks) Dl. XXIV. • B28 
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nach einer anderen Auffassung sollen diese letzten voa Darbha- 
gras sein. 

1 Vgl. XV, 9. 3. 3 Vgl. XV. 9. 4, 8 D. h. mit je zwei Endeti 

auf einer Seite; vgl. XV. 6. 13, 17. 4 Vgl. XV. 7. 3. 0 Vgl. XV. 

9. 1; 10, 10; 11. 5. 6 Vgl. XV. 6. 20 fgg. 7 Vgl. XV. 5. 21. 

21. Xachdem er (in dem Sprengwasserfass l ) das Sprengwasser in 
der tiblichen Weise a zureehtgemacht hat, redet er den Brahman an 8 . 

* 1 So fiigt Bhar. hinzu; vgl. XV. 5. 10. 9 Nach I. 11. 6 — 9. Hier 

kommen die beiden in XV. 5. 20 am Ende erwahnten Reiniger zur Ver- 
wendung. 8 Die letzten Worte nach Kath. 


XV. 6. 


1. „Brahman, wir wollen mit dem Pravargya vorgehen. Hotr, 
sage deine Verse liber dem Glufckessel. Agnldh, setze die Rau- 
hinaopferkuchen aufs Feuer. Prati prasth atr, nimm auseinan- 
der. Prastotr, singe die Ges&nge” l . 

1 Die Befehle nach TA. XV. 4. 1. Zum Brahman vgl. Sutra 2 — 3. 
Zum Hotr, der das Lied brahma jajnanam u. s. w. rezitiert, vgl. Ait. br. 
I. 19, Kaus. br. VIII. 4, SBr. XIV. 1. 3. 3. Zum Agnldhra vgl. unten, 
Sutra 6. Die an den Pratiprasthatr gerichtete Aufforderung ist nicht ganz 
deutlich. Baudh. hat : pratiprasthatah pravargyam vihara : „nimm die zum 
Pravargya erforderlichen Gegenstande auseinander und stelle sie an ihren 
Ort” (so Bhavasvamin). Dann ist XV. 6. 5 zu vergleichen. Zum Prastotr 
fehlen uns die Brahmanas. Nach Laty. L 6. 26 fgg., Drahy. II. 2. 25 fgg. 
begleitet der Prastotr verschiedene Handlungen mit einem Saman, z. B. wenn 
der Mahavlra geschmiert wird (XV. 7. 3 oder 5), singt er das Sargasaman, 
wenn die Platten aufgelegt warden (XV. 7. 3—4), das Sukra- und Candra- 
saman u. s. w. Vgl. Jaim. srs. 23. 

2. Nachdem der Brahman leise den Vers hergesagt hat: „Es sol- 
len dich, den durch Formeln angesehirrten, dureh Ges&nge mit 
gut geschmierten Aehsenbuchsen versehenen, den von den Allgot- 
tern und den Maruts begleiteten, durch die Opferlohngaben ausge- 
breiteten, den zum Ziele fuhrenden, wohlgesinnten, die jauchzen- 
den Rufe ziehen. Verleihe uns nicht unwillig Ansehen. Bhuh, 
bhuvah, suvah” \ erteilt er laut die Erlaubnis: „0m, gehet vor 
mit Indra!” \ 

1 TA. IV. 4. 1 (2). Der Angeredete, Agni oder Pravargya, wird mit 
einem Wagen verglichen; die jauchzenden Rufe sind die Reverse. 

3. Oder er erteilt die Erlaubnis bloss mit den Worten: „0?n, 
gehet vor” L 

1 Vielleicht nach Gop. br. II. 2. 6. 

4. Mit den Formeln: „Fur Yama dich, fur Makha dich, fur 
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Surya dich” 1 besprengt er 5 alle zum. Pravargya gehorigen Gegen- 
st&nde dreimal der Reihe nach*, mit dem siedenden Wasser s . 

1 TA. IV. 5. 2. 3 Nach TA. V. 4. I (2); er besprengt die Sachen 

so, dass er, zum zweiten Male sprengend, wieder dortanfangt, wo er begonnen 
hatte, also hicht hin und her. 9 Vgl. XV. 2. 9. 

5. Die besprengten Gegenstffnde stellt er gesondert (jeden zu dem 
Orte, wo er hin gehort, hinsc.haffend) hin l . 

1 Die in 4 und 5 enthaltenen Vorschrifte, in Bhar. und Hir. mit iti 
vijnayate abschliessend, sind wohl einem Brahmana entnommen. Sie enthal- 
ten sehr wahrscheinlich die Ausfiihrung der vom Adhvaryu an den Pratipra.- 
sthatr erlassenen Aufforderung (vgl. Bern, zu XV. 6. 1). 

6. Der Agnldhra setzt die zwei Rauhinaopferkuchen, die ohne 
Spriiche behandelt werden ans Feuer. 

1 So auch Bhar., Hir., Man. srs. 

7. Zu diesem Zeitpunkte macht der Pratipraslhatr in der Weise 
des Darviopfers 1 das Schnaalz * zurecht. 

1 D. h. nach Rudradatta, in der Weise des Grhyarituals (Ap. grlis. I. 
22). 2 Es ist wohl das Schmalz gemeint, welches zu den Rauhinakuchen 

als Unterlage und Aufguss verwendet wird. 

8 . Nach einer anderen Auffassung gibt es keine Weihehandlun- 
gen fur dieses Schmalz l . 

1 Die Quelle ist unbekannt. 

9. Zu diesem Zeitpunkte setzt er (immer der Pratipraslhatr) die 
saure Milch 1 ans Feuer. 

1 Vgl. XV. 10. 12. 

10. Nun niinmt der Adhvaryu den Kaiserssessel \ bringt ihn vor 
dem Ahavanlya herum und stellt ihn vor dem Konigssessel 1 auf. 

1 Vgl. XV. 5. 7. 2 Welcher (vgl. X. 31. 2), um den Soma aufzunehmen, 

schon siidlich vom Ahavanlya hingestellt ist (C. H. § 41). Die Vorschrift 
nach SBr. XIV. 1. 3. 8. Die Vajasaneyins aber stellen die ViradasandT links 
von der RajasandT. 

11. Nachdem er auf diesen das scliwarze Antilopenfell mit dena 
Nackenteile nach Osten und der haarigen Seite n&ch oben hinge- 
breitet hat, bringt er die zwei nicht in Gebrauch befindlichen Glut- 
kessel 1 (sie aus dem Felle, in welchem sie eingewickelt waren % 
herausnehmend) herunter mit der Form el : „0 du vorangehender 
Gott, mbchten wir dich zu tragen im Stande sein” *. 

1 Die Reservekessel, die bei eventuellem Zerbrechen des ( pracaramya ) 
Kessels in Gebrauch kommen. 1 Vgl. XV. 4. 12. 3 TA. IV. 3. 3 (10). 

12. Eine andere Auffassung ist, dass diese Fortnel erst nachher 
eintritt l . 

1 Vgl. XV. 4. 13 mit Bern. 

13. Jetzt nimmt er den Pfosten die (drei) Pflocke 1 und die 

B 28* 
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(drei) gabelformigen Stricke *, bring! sie, vor dem Hotr und hinter 
dem Gsrhapatya herum, durch die sildliehe Tiiroffnung aus der 
Opferhiitte heraus und schlagt den Pfosten sftdlich von der rech- 
ten (siidlichen) Tiiroffnung in den Boden ein, so dass der Hotr ihn 
erblicken kann” 

1 Vgl. XV. 5. 11. 2 Vgl. XV. 5. 20. 8 Die Vorschrift beruht 

hauptsachlich auf &Br. XIV. 1. 3. 7. Statt samtksayai haben Hir. und 
Vaikh. das verstandlichere satniksayam, Baudh. samdarse. 

14. Siidlich von dera vorderen (ostlichen) Turpfosten eben dieser 
Tiirbffnung schlagt er einen Pfiock zum Anbinden des Kalbes in 
den Boden. 

15. Siidlich von dem hinteren (westlichen) Turpfosten eben dieser 
TiirOffnung mehr nach dem Inneren zn *, einen Pflock zum Anbinden 
der Ziege *. 

1 Also mehr nbrdlich, mehr auf die* Hiitte zu. 3 Vgl. XV. 1. 6. 

16. Nordlich davon einen fur das Zicklein '. 

1 Diese Pfosten werden jetzt eingeschlagen behufs der Handlung des 
Melkens : XV. 9. 3-9. 

17. An diesen Pfosten 1 befestigt er gesondert die gabelformigen 
Stricke. 

1 An jedem Pfosten 1 (nl. an den ftir das Kalb, die Ziegenmutter und 
das Zicklein bestimmten). Zur Kuh vgl. XV. 9. 3 fgg. 

18. Diese Stricke bleiben an den Pfosten befestigt bis zur Ent- 
fernung der zum Pravargya gedient habenden Gegenslande \ 

1 Also bis XV. 13. 1 fgg. 

19. Vermittelst dieser Stricke bindet er, wenn die Zeit dafiir 
gekommen ist die Tiere an. 

1 Vgl. XV. 9. 5. fgg. 

20. Dann wirft er die Kharas 1 (d.h. die Erhohungen auf dem 
Boden) auf. 

Nach Baudh. IX. 5: 271. 13 sind sie eine Spanne im Umfang und rund. 

21. Einen ndrdlich vom Gsrhapatya einen ndrdlich von Aba- 
vanlja*. 

1 Den pravrhjanlya khara, vgl. XV. 7. 3. 2 Den udvasatiiya 

khara, vgl. XV. 13. 2. Beide befinden sich innerhalb der Hiitte. 

22. An der nordostliche Ecke verferligt er ausserhalb (der Hiitte) 1 
einen (viereckigen) 1 mit Ausfluss versehenen Khara fur die tber- 
bleibsel a . 

Oder bahyatah ist zu nihsecana- zu nehmen; dann ware die Bedeu- 
tung, dass der Khara innerhalb der Hutte zu verfertigen ist, aber so, dass 
der Ausfluss nach aussen geht. Nach dem Wortlaut des Baudh. (IX. 5: 271. 
17) ist die in der Obers. gegebene Ausfassung die richtige. 3 So Baudh. 

Im Man. srs. (IV. 2. 3) heisst dieser Khara adhinirnejariiya. Zu dessen 
Zweck vgl. XV. 11. 16. 
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23, 1. Nordlic.h vom Ahavanlya setzt er die gekochte saure 
Milcli 1 und die (sechs) Spane * und das Brennholz vom' Dorn- 
strauch 1 hin. 

1 Vgl. XV. 6. 9. 3 Vgl. XV. 5. 11. Zu den Spanen vgl. XV. 11. 

6—7, zum Scheite ib. 9. 

2. Naehderri er den fur den Gebrauch bestimmten Glutkessel 
mit der Hebegabel gepackt bat, wischt er 1 ihn mit der Formel : 
,,0 du vorangehender Gott, mochte ich dieh zu tragen im stande 
sein” 5 mit demjenigen Wische, dessen Spitze nicht abgeschnitlen 
1st, oben ab J . 

1 Das Abwischen mit dem Wische wohl nach Kath. Der Wisch wird 
TA. V. 4. 4 bloss erwahnt. Dass fur die Abwischung zu diesem Zeitpunkte 
ein anderer Wisch verwendet wird als spater (XV. 10. 6), dafiir scheint 
keine altere Autoritat vorzulegen. TA. V. 4. 5 heisst es : cipratisirnagram 
bhavati, es ist aber nicht deutlich, auf was sich diese Worte beziehen. 
3 TA. IV. 3. 10. Dass der Spruch hierzu verwendet wird, beruht auf dem 
Kath. 3 Vgl. XV. 5. 18. 

3. Nachdem er mit den Formeln : ,,Fiir den Aushauch, svaha. 
Fur den Durchhauch, svaha. Fiir den Einliaucb, svaha. Fur das 
Gesicht, svaba. Fiir das Gehor, svalia. Fiir den Geist, svaha. Fur 
die Stimme, svaha. Fiir SarasvatJ, svaba. Fiir den Willen, svaha. Fiir 
die Binsicht, svaha. Fiir die Gewalt, svaha. Fiir die Kraft, svaba” 1 
die sieben 1 oder elf Hauchspenden 1 mit dem Sruva in den Ahava- 
nlya geopfert hat, salbt er vermittelst des Sruva den Glutkessel 
oberbalb des Ahavanlya mit der Formel : „Gott Savitr soil dicb 
mit Siissem salben” 3 , legt mit der Formel : ,,Beschiitze die Erde 
vor der Glut” 3 die silberne Platte 4 auf den westlichen (hinteren) 
Khara 6 und stellt den Glutkessel (einstweilen irgendwo anders) bin 
oder iibergiebt ihn (einstweilen) einem anderen. Dann niinmt er 
zweierlei Munjasehnitzel (d. h. in jede Hand ein Btisehel) and ent- 
ziindet 3 im Garhapatya die Spitzen der in der rechten Hand gehal- 
tenen mit der Formel: „Zur Flamme dicb” 7 , mit deren Spitzen 
die Wurzeln der in der linken Hand gehaltenen mit der Formel : 
,,Zur Glut dicb” 7 , mit deren Wurzeln die Wurzeln der in der 
rechten Hand gehaltenen mit der Formel : ,,Zum Lichte dich” 7 , und 
mit deren Wurzeln die Spitzen der in der linken Hand gehaltenen 
mit der Formel : „Zur Hitze dicb” 7 . 

1 TA. IV. 5. 3. Es sind dies elf, nicht sieben Formeln. Und dennoch 
heisst es in dem Brahmana (TA. V. 4. 4), dass er sieben Hauchspenden 
darbringt. Daher die Alternative : sieben oder elf Spenden. 3 TA. IV. 5. 

4. 3 TA. IV. 5. 5. 1 Nach TA. V, 4. 5. 5 Vgl. XV. 6. 21. 

3 In TA. V. 4. 5 heisst es nur, dass er die Munjasehnitzel entziindet und auf 
den Khara legt. Die naheren Bestimmungen uber die Weise, wie sie entztin- 



438 


Ffinfzehntes Buch 


XV. 7. 4.- 


det werden, beruhen auf &Br. XIV. 1. 3. 15 ( ubhayata adiptah) und auf 
Baudh. IX. 6: 274. 9 (i vyatisajya ). 7 TA. IV. 3. 2. Die andern Taittirlya- 

sutras geben eine dem ursprunglichen Ritual der TaittirTyaka besser ent- 
sprechende Darstellung, indem sie hier TA. IV. 5. 6 verwenden und die 
Graser ohne Spruch auf den Khara legen (vgl. XV. 7. 4). 

4. Diese legt er in verschiedener Richtung 1 auf die Platte hin 
mit den Formeln: ,,Flamme bist du. Glut bist die. .Licht bist du. 
Hitze bist du” \ 

1 Die einen mit der Spitze nach O., die anderen nach W. 8 TA. 

IV. 5. 6. 

5. Nachdem er mit dem Verse: „Setze dich bin; du bist gross; 
ergliihe, die Gotter snchend; entsende, o opferwiirdiger, gepriesener 
Agni, deinen rotlichen, schbnen Rauch” 1 den Glutkessel auf dieses 
brennende Gras hingestellt hat, salbt 1 oder fullt ! er ihrt vermittelst 
des Sruva mit Schmalz mit dem Verse: „Er, den die Priester, indem 
sie (ihn) so zu sagen ausbreiten, salben, wahrend sie ihn, der wie 
mit einer Netzhaut versehen ist, mit Feuer erhitzen, der fromme 
Gharma, ist, wie ein geliebter Sohn in seines Vaters Schoss, ins 
Feuer gesetzt worden” *. 

1 TA. IV. 5. 2 (7). * Die urspr. Absicht der Handlung zu welcher der 

Vers dient, ist das Salben. Da Ap. aber die Salbung schon vorher (XV. 7. 2) 
vorgenommen hat, fiigt er hinzu „oder fullt ihn”. Hir hat: abhyanakty abhi- 
mantrayate va, Bhar. und Vaikh. bloss : abhipiirayati, Baudh. : purayati. — 
Das Salben mit diesem Verse nach $Br. XlV. 1. 3. 13. 8 TA. IV. 5. 8; 

der Gharmakessel wird mit einem Opfertiere verglichen. 

6. Der Opferveranstalter fltistert, wahrend er oberhalb des Kessels, 
ohne denselben zu beriihren, „eine nach Osten gerichtete Spanne” 1 
halt, je nach dem Stichworte die folgenden Formeln : ..Unwider- 
stehlich (bist du) im Osten, in Agni’s Obergewalt. Gib mir Lebens- 
dauer. — Reich an Sbhnen (bist du) im Siiden, in Indra’s Ober- 
gewalt; gib mir Nachkommen. — Guter Wohnsitz (bist du) im 
Wes ten, in Gott Savitr’s Obergewalt; gib mir Hauch. — Das 
Hdren (bist du) im Norden, in Mitra und Varuna’s Obergewalt; gib 
mir Gehdr. — Trennung (bist du) oberhalb, in Brhaspati’s Ober- 
gewalt; gib mir den Priesterstand, gib mir den Baronenstand, gib 
mir Scharfe, gib mir den Glanz der Gesundheit, gib mir Ruhm, 
gib mir Feurigkeit, gib mir den Geist” s . 

1 Er halt also die Hand mit ausgestrecktem Daumen und Zeigefinger 
(diesen letzten jedesmal nach Osten gerichtet) fiber dem Kessel, erst ostlich, 
dann sfidlich, dann westlich, dann nfirdlich von demselben, und schliesslich 
in der Mitte oberhalb des Kessels. Dass der Pradesa gemacht wird, beruht 
auf dem Kath. aranyaka (tasmat pradesena diso mtmlie). Handlung und 
Formeln beabsichtigen, die Erde (oder die Himmelsgegenden) vor der Glut 
zu schfitzen. Daher die Feminina anadhrsya, putravati U.S.W. 2 TA. 

IV. 5. 9. 
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7. Mit der Formel: ,,Du hist die Stute des Mann, reicli an mann- 
lichen Nachkommen. Schiitze raich vor alien Gefahren ; mochtest 
du mir gut sein zum Dranfsitzen ; schade mir nicht” 1 beruhrt er 
nordlich von dem Kessel die Erde \ 

1 TA. IV. 5. 10. 2 TA. V. 4. 7. 8; „Wen man durch 'einander 

nach verschiedenen Himmelsgegenden gehen lasst, der lauft Gefahr, in den 
Himmelsgegenden irre zu werden”. Durch die Beriihrung der Erde mit 
dieser Formel (die Stute des Manu ist ja die Erde) „behalt er festen Stand 
auf der Erde und wird nicht irre”. 

8. Jetzt ergreifen der Adhvaryu und der Pratiprasthatr jeder einen 
Schtirhaken mit der Formel: „Fur das Geraten (ergreife ich) dich” l . 

1 TA. IV. 3. 4. 

XV. 8. 

9, 1. Nachdem sie mit dem Verse : „Verbrenne, o Agni, . . . (u. s. w. 
wie XIV. 29. 3) . . . stellen” 1 einige gltihende Kohlen in ndrdlicher 
Richtung aus dem Garhapatya vermittelst des Schtirhakens hinaus- 
geschoben haben, und diese Kohlen nach rechts herum mit der 
Formel: „Schichtend seid ihr, umschichtend ; svaha, durch die 
Maruts umgib dich” 5 um den Kessel geschoben haben, umlegen sie 
ihn mit den Umlegeholzern von Vikankataholz J . 

1 TA. IV. 5. 11. * ib. 12. 5 Vgl. XV. 5. 11. — Dass sowohl 

der Adhvaryu als der Pratiprasthatr die Handlung verrichtet, scheint auf 
dem Kath. zu beruhen, wo der Dual: parisrayatah. 

2. Der Adhvaryu legt zuersl zwei Holzer mit dem diinnen Ende 
nach Oslen 1 gerichtet an der Slid- und Westseite des Kessels hin, 
jedes mit der E’ormel : „Das Mass bist du” daranf der Pratipra- 
sthatr zwei nach Norden 1 gerichtete an der West- und Oslseite mit 
der Formel : „Das Vormass bist du” ’. 

1 Nach SBr. XIV. 1. 3. 26-27. 2 TA. IV. 5. 13. 

3. In derselben Weise legt der Adhvaryu jedesmal mit der 
ersten, der Pratiprasthatr jedesmal mit der dann folgenden Formel 
je zwei von den ubrigen Holzern um. 1 

1 Wenn die Formeln, deren es sechs gibt (TA. IV. 5. 13) erschopft 
sind, wird wieder mit der ersten angefangen. In dieser Weise werden auf 
jeder Seite des Feuers drei Paridhis hingelegt : zwolf zusammen. Die Ostseite 
bleibt frei. 

4. Der Adhvaryu legt an der Sudseite das dreizehnte 1 hin mit 
der Formel: „Du bist die Verhiillung vor dem Luftraum” J . 

1 Die zwOlf Hfilzer symbolisieren das Jahr, es gibt aber nach einigen 
auch einen dreizehnten Monat (TA. V. 4. 9—10). 2 TA. IV. 5. 13. 

5a. Nachdem er mit der Formel: „Den Himmel schiitze vor der 
Glut” 1 den Kessel mit der goldnen Platte belegt hat 2 , spricht er 
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dariiber die drei Verse aus, deren erster lautet: „Was wir hier 

(u.s.w. wie III. 12 29 ) Anted bekormnen” *. 

1 TA. IV. 5. 14. 2 Nach XV. 7. 3 ist die silberne Platte unter 

den Kessel gelegt. Dadurch umfasst er ihn beiderseitig mit Erde und Himmet, 
TA. V. 4. 10. 3 TA. IV. 5. 15-17. 

5b. Dann ergreift er die drei Facher \ den ersten mit der For- 
mel ; ..Glayatrlartig bist du” \ den zweiten mit der Forme 1 : „Tri- 
stubhartig bist du” *, den dritten mit der Formel : „Jagatlartig bist du” *. 

1 Nach TA. V. 4. 11. — Zu den Fachern vgl. XV. 5. 12. a TA. 
IV. 5. 18. 

6. Mit diesen befachelt er 1 mit der Formel: „Susses! Stisses! 
Susses” 2 dreimal nach oben bin den Kessel \ 

1 Nach TA. V. 4. 11, wo dhunoti , so auch Baudh., abkidhunoti Hir. 
Vaikh. — Man. srs. stimmt mit Ap. in dem Ausdruck upavajayati iiberein 
(vielleicht nach dem Aranyaka der Manavas ?). s TA. IV. 5. 19. 

7. Darauf iiberreicht er einen der Facher dem Pratiprasthatr, einen 
dem Agnldhra l . 

1 Beruht auf dem Kath. aranyaka. 

8. Dreimal gehen sie, der Agnldhra voran, mit Zukehrung der 
rechlen Seite um den Kessel heruin, ihn nach oben zu bef&chelnd \ 

1 Nach TA. V. 4. 11. Die Vajasaneyins gehen apradaksinam herum. 

9. Dann setzen sie sich, mit dem Angesichte dem Kessel zuge- 
kehrt, um ihn herum: im Osten der Adbvaryu, im Siiden der 
Pratiprasthffitr, im Norden der Agnldhra *. 

1 Beruht auf TA. V. 4. 13: „Sie befachcln ihn, nachdem sie sich ge- 
trennt von einander (d. h. jeder auf einer anderen Seite des Kessels) hingesetzt 
haben”. 

10. So sitzen sie, ohne ihren Facher mit denen der anderen in 
Beriihrung zu bringen \ ihn nach oben zu befachelnd ‘, mit den 
beiligen Silben ihm Bhre erzeigend, mit den Scheiten ihn entflam- 
mend, mit Schmalz ihn begiessend, mit eingehaltener Stimme ’. 

1 So weit nach TA. V. 4. 13 (die Facher sind ja die Hauche; deshalb 
sollen sie - sich nicht mit einander vermischen). 2 Die anderen Bestim- 
mungen nicht aus einem Brahmana nachweisbar. Dass sie einer solchen 
Quelle entnommen sind, geht aus Hir. hervor, der pranavena samradhayantiti 
vijnayate hat. Wahrscheinlich deutet pranavaih samradhayantah (wofiir Baudh. 
pranave pranave dhunvaniah hat) auf die Rezitation des Hotr (vgl. XV. 6. 1), 
der iedesmal am Ende einer Strophe sein om einzulegen hat. — Das Ent- 
fachen geschieht, indem sie die oben, XV. 5. 11 erwahnten Scheite hinzulegen. 

11. ,,Wenn das Feuer um den Kessel entflammt ist, nimmt er 
die auf denselben gelegte goldne Platte 1 fort” so heisst es in der 
heiligen Uberlieferung \ 

1 Vgl. XV. 8. 5. 5 So ist die Vorschrift des Baudh. (IX. 7:274. 

16). Die altere Quelle ist unbekannt. 
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12. Sobald der Adhvarju bemerkt, dass der Hotr die Schluss- 
worte des Verses RS. I. 112. 8 hergesagt liat \ sagt er fiber dem 
Glutkessel den Abschnitt her, welcher anfangt: „Du leuchtest wie 
zehn Flammen im Osten, zehn im Stxden” *. 

1 Nach Ait. br. I. 21. 13 hat der Hotr dieses Lied zu rezitieren. 
2 TA. IV. 6, vgl. V. 5. Nach Hir. lasst der Adhva'ryu den Yajamana diesen 
Anuvaka hersagen. 

13. Sobald der Adhvarju bemerkt, dass der Hotr den Vers RS. 
I. 112. 24 hergesagt. hat 1 , steht er auf und sagt: ,,Der Gharma 
ist leuchtend 3 , mochte ich leuchten” 3 . 

1 Den Schlussvers der 1. Halfte seiner Rezitation, vgl. Asv. IV. 6. 3 
am Ende. 2 Oder „weiss gliihend”. 3 Schluss von TA. IV. 6. 

14. Mit dem Adhvarju voran gehen sie dreimal obne zu Be- 
facheln in entgegengesetzter Riehtung um den Kessel herum 

1 Nach TA. V. 4. 12. 

15. Nachdem der Adhvarju die Facher an sich genommen hat, 
iiberreicht er sie dem Pratiprasthatr ; dieser bringt sie vor dem 
Ahavanlja herum und legt sie auf den Kaiserssessel 1 . 

1 Vgl. XV. 6. 10. 

16. Dann nehmen alle beteiligten Opferpriester sowie der Opfer- 
veranstalter ihren friiheren Platz ein und blicken auf den Kessel 
hin, wahrend 1 sie die mit den Worten: ,,Ich erblickte den Wachter, 
der sich nicht niederlegt” * anfangenden Verse hersagen *. 

1 Im Gegensatz zum gewohnlichen Brauch, die Handlung mit dem Ende 
des Spruches zusammen fallen zu lassen. 3 TA. IV. 7. 1 — 18. 8 Nach 
TA. V. 6. 10-12. 

17. Den Rest des Abschnittes lasst der Pratiprasthaty die Herrin 
des Hauses 1 innerhalb ihrer Umfriedigung hersagen : „Mochte ich . . . 
(u. s. w. wie X. 23. 7) . . . in deinem Anblick” 3 . 

1 Dass diese die Formel sagt, beruht auf &Br. XIV. 1. 4. 16. 3 TA. 
IV. 7. 19. 


XV. 9. 

1. Dann erlasst der Adhvarju den Befehl: ,,Agnldh, setze die 
beiden Rauhinakuchen 1 hin”. 

1 Vgl. XV. 5. 20; 6. 6. 

2. Dieser setzt die beiden Opferkuchen in den nicht eingekerbten 1 
Opferkellen, nachdem er eine Unterlage von Schmalz angebracht 
und nachdem er sie, wenn sie in die Lbffel gelegt sind, mit Schmalz 
begossen hat, auf die Vedi hin : den einen in der Nahe der siid- 
lichen Verbindung, den anderen in der Nahe der nordlichen Ver- 
bindung der Umlegehqlzer 3 . 

1 Vgl. XV, 5. 9. 3 Der eine Kuchen wird also bei der nordwest- 
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lichen Ecke des Ahavanlya, der andere bei der siidwestlichen hingesetzt; 
der erste Kuchen heisst „der nordliche”, der letzte: „der stidliche”. Sie 
werden erst spater (XV. 10. 10 und XV. 11. 5) geopfert. 

3. Nachdem der Adhvaryu mit der Savitrforaiel 1 die Halfter 2 
ergriffen hat 8 and iiber derselben die Formel : ,,Der Adi(i Gurt 
bist du” 4 hergesagt hat, schreit-et er dnrch die vordere TtirOffnung 
hinaus und ruft dreimal leise mit der Formel: „Td& komm, Aditi 
komm, Sarasvatl komm” 5 die Gharmakuh 9 heran. 

1 TA. IV. 8. 1 („auf Gott Savitrs Geheiss ergreife ich didi” u. s. w.). 
* Vgl. XV. 5. 20, hier als abhidhant bezeichnet, 3 Nach TA. V. 7. 1. 
4 TA. IV. 8. 2. 5 TA. IV. 8. 3. Er ruft sie dadurch mit den Gotter- 

namen herbei, TA. V. 7. 1. 6 Vgl. XI. 21. 8, Bern. 5. 

4. Dann geht er zuriick und, nachdem er die beiden Milchktibel 1 
und die zwei Fussfesseln 3 an sich genommen hat, tritt er durch 
die sudhche Tiiroffnung 8 hinaus und ruft die Kuh dreimal laut 
heran mit den Worten: ,,Soundso komm” 4 , wie ihr Name ist 6 . 

1 Vgl. XV. 3. 10. 2 Vgl. XV. 5. 20. 3 Die Kalber solien ja 

an der Siidseite angebunden werden, wo auch das Melken stattfinden soli 
(vgl. XV. 6. 13—17). 4 TA. IV. 8. 4. 6 Nach TA. V. 7. 1. 

5. Mit der Formel ; „Der Aditi Kopfbinde bist du” 1 bindet er 
der Gharmakuh die Halfter 3 , mit der Formel: ,,Der Wind bist du, 
der Sohn der Ida” 8 dem Kalb den gabelformigen Strick 4 urn. 

1 TA. IV. 8. 5. * Dann wird die Kuh wahrscheinlich an den 

Pfosten (XV. 6. 13) angebunden. 3 TA. IV. 8. 6. Zu vergl. ist die Formel 
TS. I. 1. 1. b, oben, I. 2. 2, Bern. 1; dass das Kaib hier als Vayu angeredet 
wird, scheint gegen BOhtlingk’s Vermutung iiber vayava zu sprechen. 

4 Vgl. XV. 5. 20; 6. 17. 

6. Nachdem er mit der Formel: ,, Pusan soil dich hinzulassen; 
bring© die Milch ins Fliessen fur die Alvins” 1 das Kalb zur Mutter- 
kuh hinzugelassen hat 3 , spricht er iiber 8 der Gharmakuh den Vers: 
„Deine unversiegliche, deine labende Zitze, durch welche du alles 
Begehrenswerte forderst, deine Zitze, welche Schatze spendet, Giiter 
erwirbt, Gaben gibt, mache diese jetzt bereit zum saugen, o Sara- 
svatl” 4 , 

1 TA. IV. 8. 7. 2 Der Wortlaut nach Kath. ar. Das Kalb muss 

erst die Milch ins Fliessen bringen. 3 Nach Kath. (wo freilich an u man- 
irayate ). 4 TA. IV. 8. 8. 

7. Nachdem er das Kalb mit der Formel: ,,0 Stier(kalb), lasse 
den Gharma iibrig, beschutze den Ghamia, ftir den Gharma lasse 
iibrig” 1 die Fussfessel umgelegt (und von der Mutterkuh entfernt) 9 
hat, setzt er sich zu der Kuh um sie zu melken mit der Formel : 
„Brhaspati soil sich zu dir setzen” 8 . 

1 TA. IV. 8. 9, 2 Kath. ar.; apavartayati. 3 TA. IV. 8. 10. 
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8 . Nachdem er mit der Forme! : „Ihr seid schwellende Tropfen, 
von dem Blnte euch abwendend” 1 die Zitzen, sie zusammenfassend, 
berilhrt hat \ melkt er in den grossten * der zwei Milchkiibel init 
der Formel: ,,Fiir die Alvins fliesse reichlich; fur Sarasvatl fliesse 
reichlich; fiir Ptisan fliesse reichlich; fiir Brhaspati fliesse reichlich; 
fiir Indra fliesse reichlich; fiir Indra fliesse reichlich” 4 . 

1 TA. IV. 8. 11. 2 Er macht sie dadurch zum Opfer geeignet, 

TA. V. 7. 4. 3 Vgl. XV. 3. 11. ‘ TA. IV. 8. 12. 

9. Ohne Spriiche melkt der Pratiprasthatr die Ziege in den 
kleinsten der zwei Kiibel V 

1 Sonst alles nach dem Ritual von Sutra S — 8. 

10. Wenn sie bemerken, dass der Hotr seinen Vers: „Steh auf, 
o Herr des heiligen Wortes” 1 hergesagt hat, so stehen sie auf, 
iiberreichen dem Agnldhra die zwei gefiillten Milchkiibel, begeben 
sich nach vorne hiniiber nnd ergreifen die aus zwei Teilen beste- 
hende Hebegabel * und das als Unierlage dienende Gefass • ; mit 
der Formel: ,,GayatrIartig bist du” 4 ergreift der Ad h vary u den 
einen Teil der Hebegabel, und mit der Formel: ,,Tristubhartig bist 
du” 4 den anderen Teil derselben ; mit der Formel : „JagatIartig bist 
du” 4 ergreift der Pratiprasthatr das als Unterlage dienende Gefass. 

1 RS. I. 40. 1, einen der Verse in der Rezitation des Hotr nach Ait. 
br. I. 22. 2 (vgl. Asv. IV. 7. 4). 2 Vgl. XV. 5. 11. ! Im §Br. uga- 

yamani genannt ; damit wird wohl der XV. 5. 10 genannte Gegenstand ge- 
meint sein. Der Ausdruck entstammt dem TA. V. 7. 5. Deutlicher ist Kath. 
ar. : gayatro 'si iraistubho ’ siti sapha adatte jagato ’stty upayamam. 4 TA. 
IV. 1. 13. 

11. Wenn er bemerkt, dass der Hotr seinen Vers : „Tritt naher 
mit der Milch, o Melker der Kuh” 1 hergesagt hat, so komrnt der 
Agnldhra mit den zwei Michkiibeln hinter den beiden andern her. 

1 Gehort zur Rezitation des Hotr, vgl. Ait. br. I. 22. 2 (Asv. VII. 4. 4). 

12. Wenn die Milch herbeigebracht wird, blickt der Adhvaryu 
ihr entgegen mit der Formel : „Komm zu mir heran mit dem Anteil 
der Labung” *. 

1 TA. IV. 8. 14. 


XV. 10. 

1. Mit der Formel: „Indra, Alvins, trinket von der von den 
Bienen koinmenden Siissigkeit. Ihr Vasus, verrichtet das Opfer, 
vat 1” 1 giesst er 5 die Kuhmilch in den Glutkessel *. 

1 TA. IV. 8. 15. 2 Im Brahmana (TA. V) ist die Handlung nicht 

erwahnt, wohl im Kath. ar. 1 Der noch immer (vgl. 7. 3) auf dem Khara 
steht. 
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2. Die Formel : „Svaha, ich opfere dich dem regengebenden Strahle 
der Sonne” 1 spricht er iiber den hinaufsteigenden Dainpf aus. 

1 TA. IV. 8. 16. 

3. Mit der Formel: „Die *siisse Opfergabe bist du” 1 giesst er’ 
die Ziegenmilch ein. 

1 TA. IV. 8. 17. 3 Dass der Adhvaryu die beiden, Milch, arten 

eingiesst, beruht auf SBr. XIV. 2. 1. 18. Baudh. lasst den Adhvaryu die 
Kuh-, den Pratiprasthatr die Ziegenmilch eingiessen. 

4. Einige 1 lehren das Eingiessen der Ziegenmilch zuerst. 

1 Die Vajasaneyins (vgl. SBr. XIV. 2. 1. 18). 

5. Die Formel: ,,Brhitze die Glut der Sonne” 1 spricht er iiber 
dem hinaufsteigenden Dampf aus. 

1 TA. IV. 8. 18. 

6. Nachdem der Pratiprasthatr mit der Formel: „Mit Erde und 
Himmel umfasse ich dich" 1 den Glulkessel vermittelst der Hebe- 
gabel umfasst hat * und mit demjenigen Wische, dessen Spitze abge- 
brochen ist die Asche unten und seitw&rts weggewischt hat 4 , 
unterfasst er ihn mit der Formel: „Durch den Luftraum unterfasse 
ich dich” 5 mil dem als Unterlage dienenden Gefasse e . 

1 TA. IV. 8. 19. 2 Die Handlung, freilich im begleitenden Spruche 

impliziert, nach SBr. XIV. 2. 1. 16. 8 Vgl. XV. 5. 19. 4 Nach SBr. 

1. c. 6 TA. IV. 8. 20. 6 Nach SBr. 1. c. 17 oder Kath. (adhastad 

upayamena dharayaii )■ 

7. Mit der Formel: „Mochie icli mit Einverstandnis der Gblter, 
der Vater, dich zu tragen im stande sein” 1 ergreift ihn 3 der 
Adhvaryu und bringt ihn, nachdem er sicli erhoben hat, zum 
Ahavanlya hin mit den Formeln : „Glut. bist du; gehe der Glut 
folgend; den Himmel beriihrend schade mir nicht; den Luftraum 
beriibrend schade mir nicht; die Erde beriihrend schade mir nicht. 
Die Sonne ( svar ) bist du ; gib mir die Sonne. Der Himmel bist 
du ; schiitze mich vor dem Himmel” 8 . 

1 TA. IV. 8. 21. 3 Nach TA. V. 7. 8. 8 TA. IV. 8. 22. 

8. Unterwegs sagt er ohne auszuatmen die fiinf Namen des 
Windes her 1 : „Dem Ozean dich, dem Winde dich, svaha. — Dem 
Meere dich, dem Winde dich, svaha. — Dem Unangreifbaren dich, 
dem Winde dich, svaha. — Dem Umwiderstehlichen dich, dem 
Winde dich,; svaha. — Dem Verlangenden dich, dem Winde dich, 
svaha” s . 

1 Nach TA. V. 7. 9—10 (ohne zu atmen: zur Kontinuitat des Opfers; 
fiinf : weil das Opfer fOnfFach ist). 2 TA. IV. 9. 1 werden nicht fiinf, 
sondern sieben Namen des Windes gegeben. Die Sutrakaras sagen dazu, 
dass die Formeln 6 und 7 vikalpUrtha sind. — Dass die Formeln bloss 
hergesagt, nicht mit Spenden begleitet werden, beruht auf dem Kath. ar. 
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9. Nachdem er eingeatmet hat 1 , sag!, er die fiinf darauffolgenden 

Formeln her: ,,Dem von den Vasus begleileten Agni, svaha. Dem 
von den Rudras begleiteten Sotna, svaha. Dern von den Aditj'as 
begleiteten Varuna, svaha. Detn von den Allgottern begleiteten 
Brhaspati, svaha. Dem von Rbhn, Vibhu, Prabhu, Vaja begleiteten 
Savitr, svaha” s . • 

1 So nur noch Bhar. und Hir. 3 Nach TA. V. 7. 12 (dasa sam- 
padyante), aber TA. IV. 9. 1 werden nicht fiinf, sondern sechs Formeln 
gegeben, vgl. Bern. 2 zu Sutra 8. 

10. Zu diesern Zeitpunkte 1 sclnittet der Pratiprasthatr den stid- 
lichen s Rauhinakuchen, so, dass er „guten B’uss” bekommt *, ins 
Feuer mit der Formel : ,,Der Tag, das Licht, soil sicli durch die 
Helle befriedigen, das klare Licht der Lichter, svaha” 4 . 

1 Dies beruht wohl darauf, dass in TA. V. 7. 12 die Darbringung in 
diesem Zusammenhange erbrtert wird. a Vgl. XV. 9. 2, Bern. 2. 3 Was 

pratisthiiam bedeutet, ist unsicher. Rudradatta: „er opfert den Kuchen so, 
dass er nicht schwankt (in Unordnung gerat)”. * TA. IV. 10. 4. 7a. 

11. W Ahrend er hinter dem Ahavanlya nach Stiden herumschrei- 
tet, blickt er auf den Brahman 1 mit der Formel: ,,Alle Regionen 
(hat) der stidlich Sitzende (geehrt)” 3 ; auf den Hotr 1 mit der Formel : 
„AlIe Gotter hat er hier geehrt” ’. Nachdem er dann tiber dem 
Glutkessel die Formel: „Von der mit svaha versehenen Glut, der 
stissen, trinket, o Alvins. Svaha dem opferreinen Feuer, Heil, mit 
den Yajusformeln” 4 ausgesprochen hat, erl&sst er, nachdem er den 
Agnldhra sein ,,es sei; er soil horen” hat sagen lassen \ den Befehl: 
„Sage den Opfervers zur Spende von dem Gluttrank” 5 . Nachdem 
der Hotr sein Vasat hat horen lassen ‘, giesst er eine Spende 1 aus 
dem Glutkessel mit der Formel : „Trinket, o Alvins, den Gluttrank, 
den herzstArkend^n mit tagtaglichem Begehren. Erde und Himmel 
sollen es each gestatten. Svaha, dem Indra” 7 . Wenn das nach- 
tragliche Vasat erfolgt ist 8 , opfert er eine zweite Spende mit der 
Formel: „Svaha, dem India 9 , vat” 10 . 

1 Diese Handlungen nur in den Taittirlyasutras. 1 TA. IV. 9. 
2. 8 1. c. 3. 1 1. c. 4. 6 Nach TA. V. 8. 2. 6 Die Opfer- 

verse (Yajyas) fur den Hotr sind : „Der heisse Gluttrank soli euch erreichen” 
u. s. w. (Ait. br. I. 22. 3, vgl. Asv. IV. 7. 4) und : „Trinket, ihr beide Asvins” 
(RS. I. 46. IS), abgeschlossen mit vausat. 7 TA. IV. 9. 5. 8 Mit 

den Worten : „Agni soil (von dem Gluttrank) geniessen”, Ait. br. 1. c. 4. 
9 1. indraya ? 10 TA.' IV. 9. 6. 

12. Dann bringt er 1 stehend dem Gluttrank seine Verehrung 
dar mit dem Rest des Abschnittes : ,,Ihr habt, o Alvins, den Glut- 
trank getrunken, den herzstarkenden mit tagtaglichem Begehren. 
Erde und Himmel haben es euch gestallet,” u. s. w. *, und, wkhrend 
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er dann den Glutkessel tiber dem Ahavanlya bait fiillt ihn der 
Pratiprasthatr mit der gekochten sauren Milch 4 . 

1 Nach anderen Quellen (Baudh., Vaikh.) fallt das Upasthana dem 
Opferveranstalter zu. 5 TA. IV. 9. 7. 8 Dies ist in TA. V. 8. 5 

(„innerhalb der Umlegehblzer lasst er ihn liberfliessen”) impliziert. * Welche 
schon friiher (XV. 6. 9) zubereitet war. Das Anfullen mit dem srtadadhi 
nur in Ap. Bhar. Hir. Vaikh. Auf welcher Quelle dies beruht, habe ich nicht 
feststellen kbnnen. Baudh. und Man. srs. lassen den Pratiprasthatr den 
MahavTra mit Milch anfullen. 

13. Ober den iiberstrOmenden Glutkessel 1 spricht er die Formel : 
„Ftir den Saft fliesse tiber; fur die Kraft fliesse tiber; fur den 
Priesterstand, fur den Baronenstand, fur das Wasser, fiir die 
KrAuter, fiir die BAume, fiir Brde und JRimmel, fur die Wohlfahrt, 
fur das priesterliche Ansehen, .fiir den Opferveranstalter fliesse tiber, 
fiir raich, darnit ich den Vorrang erreiche, fliesse fiber” 5 . 

1 Nach TA. V. 8. 4—5: „Dadurch dass er uberfliesst, gibt Parjanya. 
Regen. Deshalb ist sein Oberfliessen gunstig. Was an der Ostseite uberfliesst, 
gehdrt den GSttern ; was an der Siidseite, den Vatern ; was an der Westseite, 
den Menschen ; was an der Nordseite, den Rudras. Er lasst ihn an der 
Nordostseite liberfliessen ; er bringt ihn zu den Gottern. Oder aber er lasst 
ihn nach alien Richtungen uberfliessen, so werden alle Himmelsgegenden 
gekraftigt” s TA. IV. 10. 1. 

1 XV. 11. 

1. Dann lasst der Adhvaryu ihn nach alien Richtungen iiberflies- 
sen 1 mit den Formeln : „Ftir die Kraft (lasse ich) dich (iiberfliessen)”, 
ira Osten ; „fiir die Frische dich” im Siiden; „fiir Indra dich” 
im Westen; fiir das Gedeihen dich” im Norden. 

1 prahavayati auch Bhar. Hir. Vaikh.; pipayaii Baudh.; vyutiarayaii 
Man. Srs. Die Handlung beruht wohl bloss darauf, dass man fur die Formeln 
TA. IV. 10. 2 eine absonderliche Verwendung suchte. Vielleicht ist aber 
Kath. ar.: pradaksinam patram prasrayati (1. prasravayati?) von Einfluss 
gewesen. — Nach Rudradratta wird aus dem Glutkessel nach den Himmels- 
richtungen ein wenig ins Feuer ausgegossen. 

2. Nachdem er von der Stelle, wo er im Ahavanlya das Opfer 
dargebracht hat, nach der Nordseite zurtickgeschritten ist \ giesst er 
den Rest der im Glutkessel befindlichen Milch in das als Unter- 
iage verwendete GefAss iiber \ setzt dieses Gefass’ innerhalb der 
Vedi hin und stellt den Glutkessel auf dem vorderen Khara * auf 
die silberne Platte, die er vorher hingelegt hat, hin mit der Formel : 
„Ein Halt bist du, ein tuchtiger Halt, halte, nicht schadigend, den 
Priesterstand bei uns ’ — ist der Opferveranstalter ein Baron, dann 
mit der Variante : „den Baronenstand 1 ’, ist er ein Vai^ya, dann 
mit der Variante: „den Handwerkerstand” \ 

1 Nach ^Br. XIV. 2. 2. 29. a Nach ib. 40. 8 Nach ib. 30 

1 TA. IV. 10. 3. 
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3. Die Worte: „Damit der Wind dich nicht verscbutte” 1 b&ngt 
er jeder Forme! an. 

1 TA. 1. c. 

4. Wenn er (seinen Feind oder den Opferveranstalter) schadigen 
will 1 , so stelle er den Kessel bin mit der Formel : „Ich stelle dicli 
auf deni Haucb des Soundso bin. Kornm mit dem Soundso zu 
scbaden, der uns basst und den wir bassen” \ 

1 Nach TA. V. 8. 7. 1 TA. IV. 10. 4. 

5. Zu diesem Zeitpunkte 1 bringt der Pratiprasthstr in der oben 
dargelegten Weise 2 den nordlieben Rauhinakucben dar. 

1 Vgl. Sutra 8. Nur Ap. und Bhar. lassen das Opfer hier stattfinden. 
* Vgl. XV. 10. 10. 

6. Die Spane 1 , sie jedesmal mit der Milcb, die sich noeh in dem 
als Unterlage dienenden Gefaase betindet beschmierend *, opfert 
der Adbvarju im Abavanlya, je mit einer der folgenden Formeln : 
,,Dem Pasan, dem Rabme, svalm. — Den Presssteinen, svaha. — 
Den Schalllocbern 4 , svaba. — Der Erde und dein Himmel, svaba. 
— Den den Gluttrank trinkenden Vatern, svaba” *. 

1 Vgl. XV. 5. 11; 7. 1. — Dass Spane gebraucht werden, wird nur im 
SBr. XIV. 2. 2. 31 explicite gesagt. 2 Vgl. XV. 11. 2. 8 Nach SBr. 

und Baudh. werden nicht die Spane selbst ins Feuer geworfen, sondern nur 
die Milchtropfen vermittelst der Spane geopfert. 4 Unsicher ! 5 TA. 

IV. 10. 5. 

7. Den sechsten Span, den er mit alien flussigen Resten 1 be- 
sehmiert hat, wirft er, ohne ihm nachzublicken, in nordlicher 
Richtung aus der Opferhiitte hinaus 2 mit der Formel : ,,Dem Rudra, 
dessen Hotrs die Rudras Sind, svaha” \ 

1 Beruht auf TA. V. 8. 9 : sarvatah samanakti . Er beschniert ihn mit 
den Resten k aus alien Gefassen, die zur Bereitung der Milch gedient haben. 
2 Alles nach TA. V. 8. 9—10. In nOrdlicher Richtung, weil diese Himmels- 
gegend dem Rudra geweiht ist. Ohne ihm nachzublicken, weil er sonst das 
Gesicht verlieren wiirde. 8 TA. IV. 10. 6. 

8 . Einige lassen die Handlnng mit den Sp&nen dem Opfer des 
nordlieben Rauhinakuchens vorangehen l . 

1 So machen es die Vajasaneyins (§Br. XIV. 2. 2. 41) und Baudh,, 
Hir., Vaikh. 

9. Nachdem er Wasser beriihrt hat 1 legt er ohne Spruch das 
Dornstraucbscheit 2 ins Feuer und bringt aus demselben Reste ver- 
mittelst des als Unterlage dienenden Gefasses das Agnihotra dar 
mit der Formel: „Bbuh, svaba”* oder ohne Spruch 4 . 

1 Nach TA. V. 8. 9, weil eine Spende an Rudra stattgefunden hat, vgl. 
XXIV. 2. 9. s Eine Mtere Quelle hierftir ist nicht nachweisbar, Baudh. 

und Man. srs. haben nur samidhatn . 8 TA. IV. 10. 10. 4 TA. V. 

8. 10 — 11: „Die Vedakenner sagen : „Soll das Agnihotra verrichtet werden 
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oder nicht?” Wenn er es mit einer Formel darbrachte, so wtirde er die 
Spenden in nicht richtiger Folge opfern ; wenn er es nicht darbrachte, so 
wtirde das Feuer zu grunde gehen. Es ist mit dem blossen: „Bhuh, svaha” 
zu verrichten. So opfert er die Spenden in richtiger Folge und das Feuer 
geht nicht zu grunde” (vgl. Bern. 1 zu V. 17. 6). 

10. Den Uberrest in dem als Unterlage dienenden Gefasse ge- 
niessen 1 alle die beim Pravargya Beteiligten nach gegenseitiger 
Anrufung. 

1 Nach TA. V. 8. 12 am Ende. 

11. Der Adhvaryu redet sie an mit den Worten: ,,Soundso, lade 
(mich) ein”, wobei er statt „Soundso” die (priesterliche) Funktion 
des Angeredeten nennt. „Eingeladen bist du” ist die Antwort des 
Angered eten l . 

1 Vgl. VIII. 3. 13 — 14, XII. 24. 15. — Die Beteiligten sind : Hotr, 
Adhvaryu, Brahman, Pratiprasthatr, Agnldhra und Opferveranstalter. 

13. Alle geniessen wirklieh von den Resten. 

14. Oder aber nur der Opferveransf alter, w&hrend die anderen 
sie nur beriechen 

1 Beruht offenbar auf Ksth. ar. : „Man disputiert tiher die Frage, ob 
der Pravargya genossen werden soli oder nicht. Wenn er (ihn) genbsse, so 
wtirde er (der Gluttrank) verschiittet werden (?prakarukah syat ); wenn er 
(ihn) nicht gendsse, so wiirde er zur Nicht-opfergabe werden. Er berieche 
ihn: er bringt priesterliches Ansehen in sich” (s. v. Schroeder, die Ttibinger 
Katha Hss. S. 107). 

15. Nachdem sie von den Uberresten genossen haben 1 mit der 
Formel: ,,Geopfert ist die Opferspeise, die silsse Opferspeise, in 
dem Feuer: dem Indra par excellence. Du bist unser Vater, schade 
mir nicht. Mdchten wir von dir geniessen, o Glutgott, von dir, der 
du reich bist an Siissem, reich an Kraft, reich an Nahrung, der 
du mit den Angirasen und mit Svadhsruf verbunden bist. Mochten 
wir dich essen. Schade mir nicht” 5 uberreicht der Adhvaryu das 
als Unterlage dienende jetzt geleerte Gefass deni Pratiprasthatr. 

1 Dass die Formel dazu dient, geht schon aus dem lnhalt hervor, 
vgl. auch SBr. XIV. 2. 2. 42. 1 TA. IV. 10. 11; zum Hotr vgl. Ait. br. 

I. 22. 10 (beinahe dieselbe Formel). 

16. Nachdem dieser das Gefass auf dem Khara fur die Uber- 
bleibsel 1 ausgewaschen hat, stellt er es innerhalb der Vedi hin, 
tut die beiden Platten hinein und giesst siedendes Wasser in das- 
selbe, in welchem alle sich reinigen mit den drei mit : „Ihr Wasser 
seid ja” ’ anfangenden Versen, worauf er das Wasser, welches zum 
Wasehen der HAnde gedient hat, ausgiesst’. 

1 Vgl. XV. 6. 22. * TS. IV. 1. 5. b.-d, vgl. oben, VII. 21. 6. 

1 A s Es ist nicht ganz sicher, ob atraiva zu ninzyafiah oder zum Fol- 

genden gehOrt. Vielleicht zu beiden (Baudh. IX. 12: 282.6 und 9 : antarvedi). 
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XV. 12. 

1. Naehdem der Adhvaryu alle zum Pravargya gehorenden Ge- 
genstande daselbst 1 hingesetzt hat, erl&sst er den Bef'ehl an den 
Hotr: ,,Sage den Vers her zuin Zusainmensetzen des Glutgefasses” 
oder bloss: ,,Sage den Vers her zum Znsammensetzen” 3 . 

1 Innerhalb der Vedi. 8 Die ielzte Gestalt des Sampraisa nach 

MS. oder Kath. ar,, vgl. Ait. br. I. 22. 11. Baudh. und Hir.: gharmayot- 
sadyamanayo , wohl nach &Br. XIV. 3. 1. 1. — Der Vers des Hotr ist RS. 
IX. 71. 6 (vgl. Ait. br. l.c.). 

2. Wenn er bemerkt, dass der Hotr seinen Vers : ,,ln welchem 
die sieben Vasavas” hergesagt hat l , bring! er alle znm Pravargya 
gehorigen Gegenstande vor dem Ahavanlya herum und legt sie * 
auf den Kaiserssessel *, morgens mit der Forme!: „Svah&, (ich 
setze) dich (hinj fur die Strahlen der Sonne” \ abends mit der 
Formel: ,,Svaha (ich setze) dich (hin) ftir die Gestirne” 4 . 

1 Vgl. Ait. br. I. u 22. 11, den 2. der vom Hotr herzusagenden Verse 
zum Zusammensetzen des Pravargya. 3 Nach TA, V. 8. 13. 8 Vgl. 

XV. 6. 10. Schon vorher (vgl. XV. 8. 15) sind die Facher darauf hingelegt 
worden. * TA. IV. 10. 12. 

3. Wenn er bemerkt, dass das dritte Versviertel: , , Fries Gras, 

o du nicht zu tblende (Kuh), allezeit” 1 hergesagt ist, so l&sst er 

die Kuh los 3 und nachdem alle Beleiligten Wasser beruhrt haben, 
halten sie mit dem letzten Abschnitte 8 die Beschwichtigung 3 . 

1 Den Schlussvers der vom Hotr herzusagenden Verse (R.S. I. 164. 
40), vgl. Ait. br. I. 22. 13. 3 Welche seit XV. 9. 8 noch angebunden 

ist. 3 TA. IV. 42. - Vgl. XV. 5. 4. 

4. In dieser Weise 1 verrichtet man abends nnd morgens den 

Pravargya und die Upasad. 

3 Also wie XV. 6. 1-12. 3. 

5 . Wenn es vor der Somafeier drei 1 Upasadtage gibt, so wird 
der Pravargya sechsmal; wenn es sechs 2 Upasadtage gibt, zwdlfmal; 
wenn es zwblf* Upasadtage gibt, vierundzwanzigmal 4 verrichtet 5 . 

1 Wie beim gewohnlichen (eintagigen) Jyotistoma. 9 Wie meistens, 
wenn ein Gayana damit verbunden wird. 8 Wie bei einem Alima. 4 Das 
grammatisch unrichtige caturvimsatik entstammt dem Brahmana (TA. V. 11.3). 
6 Zum Ganzen vgl. TA. V. 6. 1-2 und SBr. XIV. 3. 1. 1. 

6 * In den folgenden Punkten unterscheidet sich der abendliche 
von dem morgendlichen Pravargya. 

7. a. Mit der nachherfolgenden Formel bringt er abends den 
Rauhinakuchen dar \ 

1 vgl. XV. 10. 10 und 11. 5. Abends gilt also die Formel TA. IV. 10. 
7 b : „Die Nacht, das Licht, soil sich durch die Helle befriedigen”. 

Verh. Afd. Letterkunde (Nieuwe Reeks DI. XXIV). 
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7. b. Das Scheit 1 legt er abends ins Feuer mit der Forme! : 
() Du hast mich aus dem Tage hinausgefiihrt; schiitze mich vor der 
Nacht. Dies Scheit ist fur dich bestimmt, o Agni; durch das ent- 
flamme. Gib mir Lebensdauer, bestreiche mich mit dem Glanze der 
Gesundheit”, morgens mit der Formel: „Du hast mich aus der 
Nacht hinausgefiihrt, schiitze mich vor dem Tage” u. s. w. wie oben. 

1 Es wird auf XV. 11. 9 gedeutet. Ohne Spruch soli also das Scheit 
nur das erste Mai ins Feuer gelegt werden. 

8 . Abends bringt er fernerhin das Agnihotra dar 1 mit der 
Formel: ,,Das Licht ist Agni, Agni ist das Licht, svaha” s , mor- 
gens mit der Formel: „Das Licht ist die Sonne, die Sonne ist das 
Licht, svaha” ’. 

1 Statt mit bhuh svaha, XV. 11. 9. 2 TA. IV. 10. 9. — Vgl. oben 

VI. 10. 8. 

9. Oder er bringt es mit den vermischten Form el n dar \ 

1 Vgl. VI. 10. 9. 

10. Beim Agnistoma verrichtet er den Pravargya b 

1 Nach. TA. V. 6. 3, vgl. Bern, zu XI. 2. 6. 

11. Br verrichte ihn nicht bei einem Ukthya b 

1 Nach TA. 1. c. . (weil die Ukthas das Vieh sind und er sein Vieh 
durch den Pravargya verbrennen wiirde). 

12. Er verrichtet ihn bei einem mit alien Prsthasamans verbun- 
denen Vi^vajit \ 

1 Nach TA. 1. c. — obgleich, nach Rudradatta, diese Feier ein Ukthya 
ist; gewdhnlich aber (vgl. Arseyakalpa II. 6) ist der Sarvastoma visvajit ein 
Agnistoma. 

13. „Nachdem er den Pravargya verrichtet hat, esse er ein Jahr 
lang kein Fleisch, wohne keiner schwarzen Frau bei, trinke nicht 
aus einem tonernen Gefass, kein Schwarzer trinke was er tibrig- 
gelassen hat. Dadurch scharft er seine Kraft” 1 so wird in der 
heiligen Uberlieferung gelehrt. 

1 Alles aus TA. V. 8. 13. 


XV. 13. 

1. Wenn er im Begriffe steht, den Pravargya zu entfernen *, gibt 
er (nl. der Opferveranstalter) dem Agnldhra eine Ziege, dem Brahman 
eine trachtige Kuh, dem Hotr eine Milchkuh, dem Adhvaryu zwei 
Platten von edlem Metall *. 

1 Zu welchem Zeitpunkte dies geschehen soil, geht aus XI. 5. 9 hervor. 
* Die Quelle dieser Daksinas ist nicht nachweisbar. Statt: „dem Hotr eine 
Milchkuh” hat Vaikh,: „dem Hotr die Kuh, welche die Milch ftir den Glut- 
trank geliefert hat”. Zu vergleichen wenigstens ist §Br. XIV. 3. 1. 32 — 35. 
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2. Nachdem er den Sand, der den binteren Khara bildet, auf den 
vorderen Khara ausgeschtittet, und den fur die Tiber bleibsel be- 
stiramten Khara zusammengescharrt hat *, setzt er den Kaiserssessel 
nbrdlich vom Ahavanlya nieder, legt darauf alle Gegenstande, die 
zum Pravargya gedient haben, zusammen, schopft vier Sruvas 
Schmalz in die feigenholzerne Opferkelle ! und bringt damit drei 
S'penden im Ahavanlya dar, die erste, nachdem er den Loffel in 
der Hohe des Mundes gehalten hat*, mit der Forniel: „0 Glut, 
deine Qual, die im Hi mm el, im Gayatrlversmass, im Brahmanen, 
im Havirdhanazelte ist, die opfere ich dir hiermit weg, svaha” 4 . 
Die zweite, nachdem er den Loffel in der Hohe des Nabels 
gehalten hat, 8 , mit der Formel: ,,0 Glut, deine Qual, die im 
Luftraum, im Tristubhversmass, im Baronen, im Agnldhrazelte 
ist, die opfere ich dir hiermit weg, svaha” 4 . Die dritte, nachdem 
er den Loffel in der H6be des Knies gehalten hat 8 , mit der Formel: 
,,0 Glut, deine Qual, die auf der Erde, im Jagatlversmass, im 
Handwerker, im Sadas ist> die opfere ich dir hiermit weg, svaha” \ 

1 Sodass er nachher (vgl. XV. 13. 8) aufgehoben werden kann. 

5 Nach Rudradatta in einen der zwei XV. 5. 10 erwahnten. 3 Nach TA. 
V. 9. 1: iyati, iyati, iyati. * TA. IV. 11. 1 — 2. 

3. Oder aber der Pratiprasthatr ergreift drei Hande voll Spane, 
so viel er zwischen der aussersten Spitze des Daumens und des 
Zeigefingers umfassen kann. Eines von diesen Spanhaufchen entzundet 
er im Ahavanlya und halt es in der Hohe des Mundes Tiber dem 
Feuer. Dartiber opfert der Adhvaryu eine Spende mit der ersteri 
der im vorhergehenden Sntra mitgeteilten Formeln. Nachdem der 
Pratiprasthatr an diesem Haufchen das zweite entziindet hat und 
das erste in den Ahavanlya geworfen hat, halt er es in der Hohe 
der Nabels. Dartiber opfert der Adhvaryu mit der zweiteri Formel. 
Nachdem der Pratiprasthatr an diesem das dritte entziindet hat und 
das zweite in den Ahavanlya geworfen hat, halt er es in der Hohe 
des Knies. Dartiber opfert der Adhvaryu mit der dritten Formel \ 

1 Diese Darstellung schliesst sich den Hauptsachen nach an &Br. XIV. 
3. 1. 2—8 an. 

4. Das letzte Haufchen wirft er hinterdrein in den Ahavanlya. 

5. Mit dem Verse: ,,Es soil heute die Anumati unser Opfer unter 
den Gottern begtinstigen ; sie und Agni, das Fahrzeug der Opfer- 
gabe, sollen dem Frommen eine Freude sein” 1 fiihrt * der Prati- 
prasthatr die Herrin des Hanses zu einem umfriedigten Raume *. 

1 TA. IV. 11. 3 (TS. III. 3. 11. 1). 8 Dass der Vers ftir diesen 

Zweck gemeint ist, geht aus keinem Brahmana hervor. Baudh., Hir, und 
Vaikh. nehmen ihn zu der Handlung von Sutra 6. 3 Sie darf ja nicht 

B 29* 
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auf den Pravargya blicken. Die Verhtilling geschieht durch ein Kleid, KSth. 
ar.: vasasa patritm pracchUdayati. 

6. Mit dem Verse: ,,Du, o Anumati, sollst hier giinstig sein und 
uns Heil erwirken. Verhilf uns zu Einsicht, verlangere unser Leben” 1 
schreiten sie alle mit dem Kaiserssessel durch die vordere Tiirbffnung 
aus der bstlich orientierten Hiitte hinaus *. 

1 TA. IV. 11. 3 (TS. III. 3. 11. m.). * Dass der Vers ftir diese Hand- 

lung beabsichtigt ist, geht aus keinem Brahmana hervor. 

7. Hinterher tragen sie (d. h. die Diener) den Pfosten\die Haue, 
die PflOcke \ die gabelformigen Stricke 1 und die zwei Kharas *. 

1 Die zum Anbinden der Kuh und . des Kalbes, der Ziege und des 
Zickleins gedient haben. 2 Die man in einen Topf getan hat. 

8 . Den fiir die Uberbleibsel bestimmten Khara bringt. er 1 nach 
Siiden (zum Marjallja) herum. 

1 Einer yon den Dienern. 3 Vgl. XV. 16. 10, 

9. Nachdem er den Kaiserssessel so hingestellt hat, dass zwei 
seiner Fiisse sich innerhalb, zwei ausserhalb der Vedi 1 befinden, 
erlasst er den Befehl : „Prastotr, singe das Saman” s . 

1 So nur Ap. und BhSr., die anderen lassen die AsandT ohne weiteres 
vor dem Ahavanlya oder dem PracTnavamsa hinsetzen. 2 Der Befehl 

aus MS. — Nach Laty. I. 6. 1 (Drahy. II. 2. 1) singt er das Saman Grama- 
geyagana XI I. 1. 41 auf SV. I. 465 mit dem Stobha agnis tapati praiidahati, 
visvam sam atrinam daha u. s. w. (SV. ed. Bibl. Ind. Vol. I, S. 931). Zu 
vergl. ist oben XIII. 20. 3 fgg. 

10. Alle, auch die Herrin des Hauses, stimmen dreimal in das 
Sehlussstiick des Samans ein; halbwegs (d. h. zwischen Opferplatz 
und Ort der Entfernung des Pravargja) zum zweiten Male; •wenn 
sie angelangt sind, hinter der Uttaravedi, zum dritten Male. Jedes- 
mal erlgsst der Adhvarju den Befehl l . 

1 Vgl. XIII. 20. 4 und TA. V. 9. 4. 

XV. 14. 

1. Wenn das Saman zum ersten Male gesungen ist, so begeben sie 
sich weiter 1 mit der Formel: „Zur Beschiitzung des Himmels, des 
Luftmums dich; behiite unsere Leiber; durch die Stiitze der Erde 
wollen wir dir nachgehen, zu gutem Fortgang, aufs neue” a . Wenn 
es zum zweiten Male gesungen ist, mit der Formel: „Zur Beschtit- 
zung des Priesterstandes, des Baronenstandes dich ; behiite unsere 
Leiber; durch die Stiitze des Handwerkerstandes wollen wir dir 
nachgehen, zu gutem Fortgang, aufs neue” *. Wenn es zum dritten 
Male gesungen ist, mit der Formel : „Zur Beschiitzung des Hauches, 
des Gesichts dich; behiite unsere Leiber; durch die Stiitze des 
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Gehors wollen wir dir nachgehen, zu gutem Fortgang, aufs neue” *. 

1 Das Brahmapa (TA. V) gibt keine Handlung an; Ap. entnimmt sie 
wohl dem Kath. ar. : abhiprayanti divas tva . . ., vyadhve dvitiyam upayaniy ; 
abhiprayanti brahmanas tva . . upaprapya trtiyam upayanty ; abhiprayanii 
pranasya tva... 2 TA. IV. 11. 4 — 6. 

2. Nachdem er den Kaisers8essel nordlich von der Uttaravedi hat 
hinstellen iassen, erl&sst der Adhvaryu den Befehl 1 : ,,Prastotr, singe 
das Varsaharasaman 3 . Singe das Istahotrlyasaman” a . Sie stimmen 
in das Schlussstiick des IstShotrlya-, nicht in das des Varsahara- 
samans ein 4 . 

1 Vgl. SBr. XIV. 3. 1. 26, wo nur das VSrsahara genannt wird. 2 Gra- 
mageyagSna XIV. 1. 1 auf SV. I. 497 (SV. ed. Bibl. Ind. Vol. II, S. 55). 
3 Gramag. IV. 2. 12 auf SV. I. 151 (B. Ind. Vol. I, S. 351). 4 Dies stimmt 

genau mit Jaitn. srs. 5 (S. 6, Z. 16) iiberein; vgl. Laty. I. 6. 7 — 9, Drahy. II. 
2. 8 — 10. Die Brahmanaquelle ist, wie es scheint, verloren. 


3. Wenn die Umgiesssung spater stattflndet, so erteile er erst 
dann den Befehl zmn Singen des Varsaharasamans 1 . 

1 Vgl. XV. 16. 8. — Dass die Umgiessung schon jetzt erfolgt, haben 
nur Ap., Bhar., Hir. und Vaikh. Es ist mOglich, dass dies von Ap. c. suis 
befolgte Verfahren mit der Reihenfolge der Tatsachen in dem Brahmana 
(TA. V. 9) tibereinstimmt. 


4. Der Adhvaryu ergreift einen mit Wasser gefxillten Krug und 
geht, nachdem er die Formel: ,,Du bist lieblich, wohltatig erquickend, 
ein Junges, die Geschopfe ernahrend” 1 gesagt hat, dreimal mit 
Zukehrung der reehten Seite um die Uttaravedi 2 , das Wasser aus- 
giessend, herum 3 . Nachdem er deri Krug niedergesetzt hat, geht er 
dreimal ohne auszugiessen in entgegengesetzter Richtujig herum 3 


mit der Formel : „Ftlhre das Gluck und bring es herum ’ *. 

1 TA. IV. 11. 7. 3 Die Absicht ist doch wohl, dass auch der 

Pravargya umgegossen wird. 3 Nach TA. V. 9. 6. 4 TA. IV. 11.8. 

5. Nachdem er mit der Formel : „Der viereckige Nabel 1 des Rta 
(bist du)” 2 die Uttaravedi beruhrt hat 8 , wirft er mit der Formel: 
„Der die ganze Lebensdauer enthaltende Sitz, ausgebreitet, ein 
Schutz” 4 die beiden Kharas nordlich von der Uttaranabhi hin und 
glattet den Sand dieser Kharas iiber derselben 8 . 

1 Die Uttaranabhi ist ja viereckig (VII. 5. 1). * TA. IV. 11. 9. 

3 Die Handlungen beruhen nicht auf einem bekannten Brahmapa. 4 TA. 


IV. 10. 11. 

6. Mit dem Halbverse: „Wir haben uns der Feindschaft, den 
Ranken eines der unter anderem Gesetz steht, entzogen” 1 wirft er 
den Sand des fur die Uberbleibsel bestimmten Khara auf die Stelle 


filr den Marjallya. 

l TA. IV. 11. 11. — Dass die Formel zur Begleitung dieser Handlung 
dient, haben nur noch Bhar., Hir. und Man. srs. 
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7. Nachdem er auf den Khara nordlich von der Uttaranabhi 1 
ein Stttckchen Gold gelegt hat, bringt er vermittelst der Hebegabel 
den zum Pravargyaopfer verwendeten Glutkessel darauf 2 . 

1 Vgl. XY. 6. 21 und $Br. XIV. 3 1. 16. 2 Auf das Gold, nach 

TA. V. 9. 5. 

8 . Ebendahin auch die beiden anderen nicht verwendeten, vorne 
den einen, hinten den andern, Oder rechts den einen, links den 
andern. 

9. Ebendahin stellt er alle zum Pravargya gebrauchten Gegen- 
st&nde uin die Glutkessel im Kreise heruni, sodass das Ganze der 
Sonne ahnlich ist. 

10. Mit der Formel : „Der grossen (Kiihe) Milch bist du, bestinunt 
fill- die Gotter” 1 giesst er Kuhmilch in den Glutkessel, mit der 
Formel : „Durch Licht scheinend bist du, der Saft der Baume und 
Kr&uter” \ Honig, und mit der Formel: „Dieh die Molke ( vajina ), 
giessen wir, die Kraftigen ( vajinah ) ein; erhoben- ist der liimmlische 
Geist” *, satire Milch. 

1 TA. IV. 12. 1—3. Ein Brahmana zu diesen Formeln gibt es nicht. 
2 Vgl. &Br. XIV. 3. 1. 23. 

11. Eben6o fiillt er den zweiten und den dritten Kessel. 

12. Oder aber er giesst Schmalz in den ersten, Honig in den 
zweiten, saure Milch in den dritten l . 

1 Mit den in Sutra 10 angegebenen Formeln. 

13. Mit der Formel: „Gharma, hier ist Speise far dich, hier 
Schutt; dadurch wachse und schwill an. Mochten wir wachsen 
und anschwellen” 1 fiillt er mit saurer Milch, welche mit Honig 
verrtihrt ist, 5 alle Gefasse 3 an, die mit einer Offnung zum Ein- 
giessen versehen sind, die andern besprengt er bloss, „zum Nicht- 
leer-sein”, so heisst es in der heiligen tlberlieferung 4 . 

1 TA. IV. 11. 12. 2 Nach TA. V. 9. 7. 3 Im Brahmana (TA. 

V. 9. 7) heisst es nur, dass er „ihn” fiillt, womit doch wohl der Glutkessel 
gemeint ist. 4 Diese Sruti stand wahrsch. im verlorenen Teil des Kath. 
aranyaka. 


XY. 15. 

1. Wenn er aber eine Menscheritigur aus den zum Pravargya 
gebrauchten Gegenst&nden darstellen will, ist alles dasselbe bis zum 
Herabsetzen des ersten Glutkessels. Ebendahin setzt er auch die 
beiden anderen Glutkessel in der Nahe des ersten : diese drei bilden 
den Kopf. Den vorne nicht abgeschnittenen Wisch legt er dariiber, 
als Haarbusch; beiderseitig die Milchkixbel als die Ohren ; beider- 
seifig die zwei GoldspAne oder zwei Schmalztropfen als die Augen ; 
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beiderseitig die zwei Sruvas als die Nasenlocher; den Sprang was- 
serlbffel als den Mund ; den Buttertopf als den Nacken ; beiderseitig 
die zwei Schiirhaken als die Fortsatze der Wirbel ; beiderseitig die 
zwei Teile der Hebegabel als die Schultern ; beiderseitig die Rauhina- 
opferlotfel als die Anne; nacli Osten geriehtet den Pfosten als das 
Riiekgrat; beiderseitig zwei Faeher als die Seiten, den dritten E'acber 
in die Mitte als die Brust; in die Mitte das als Unterlage dienende 
Gefass als den Bauch ; darin legt er alle Stricke als die Gedarme ; 
nach Norden geriehtet die Haue als die beiden Hiiften ; beide.rseitig 
zwei Pflocke als Schenkel, in die Mitte den dritten als membrum 
virile; beiderseitig die Schiisseln, die zum Backen der Rauhinakuehen 
gedient haben, als die Fersen ; mit dem Uberreste des Mehls, das 
zur Herstellung der Rauhinakuehen gedient hat, bestreut er alles, 
als das Mark; den Wisch, den er losgelost hat, streut er dariiber 
aus, als die Sehnen; das alles iiberdeckt er mit Blyxa octandraund 
dem Gras, das zum Ber&uehern gedient hat, als das Fleisch; mit 
saurer Milch, in welcher Honig verriihrt ist, besprengt er es, als 
das Bint; das schwarze Antilopenfell breitet er mit der haarigen 
Seite oben darauf, als die Haare anf der Haut; die losgelosten Teile 
des Kaiserssessels legt er oberhalb nieder, als die Abzeichen der 
Kaisersherrschaft des Gluttranks l . 

1 Apastamba’s Quelle scheint das Kath. ar. zu sein (S. 111 — 112); 
ahnlich ist f§Br. XIV. 3. 1. 20—22. Mit purusa konnte auch purusa narayana 
gemeint sein. ' 


XV. 16. 

1. Die Entfernung des Pravargya ftnde auf der Uttaravedi statt 
ftir einen, der Glanz begehrt, auf der Uttaravedi fur einen, der 
Nahrung begehrt. 

1 Nach TA. V. 10. 2-3. 

2 . Vor dem Opferplatz oder hinter demselben entferne er ihn *. 
In der Mitte von Wasser \ auf einer inmitten eines Flusses gelegenen 
Insel 5 entferne er ihn. 

1 Nach TA. 1. c. 3—4. * Nach !§Br. IX. 2. 1. 19 oder Kath. ar. 

— Bhar. und Hir. haben nadidvipa mit z. 

3. Wenn er ihn auf einer Insel entfernt, so falte die Umgiessung 1 
fort. 

1 Vgl. XV. 14. 4. 

4. „Wenn er einen hasst, so entferne er in der Richtung der 
Gegend, in welcher sich sein Feind befindet, den Pravargya iiber 
einem Aste vom Udumbarabaum. Der Udumbara ist die Nahrung; 
der Hauch ist die Speise, der Glutkessel ist der innere Brand. Indein 
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er dann sag t : ,,Hi ®r verbrenne ich den Hauch des Soundso aus 
dem Greschlechte Soundso durch inneren Brand”, verbrennt er seinen 
Hauch durch inneren Brand; unmittelbar kommt er zu Leide”, so 
wird in der heiligen tJberlieferung gelehrt \ 

1 In TA. Y. 10. 5—6. 

6 . An einem Orte, wo es Darbhagras gibt, das von den Upadlka 
genannten Ameisen iiberdeckt ist, entferne er den Pravargya fur 
einen, der Regen wfinscht 1 . 

1 TA. V. 10. 6: „An einem Orte, wo es Darbhagras gibt, das von 
UpadTka-ameisen Iiberdeckt ist, entferne er ihn fur einen, der Regen wiinscht. 
Das (von diesen Ameisen Uberdeckte) Gras fiirwahr pflegt nach Wasser 
auszugehen („ist wasserhaft” ? anujjavafi y zu anujjikiie, TBr. I. 7. 7. 2). Die 
Sonne nun zieht den Regen von hier (d. h. von der Erde) empor. Sie giebt 
ihm den Regen auch wieder zuruck, und diese (von ihr) zuriick gegebenen 
Wasser ziehen iiber das trockne Land” (wo es diese Ameisen zu finden 
vrissen, vgl. J§Br. XIV. 1. 1. 8). 

6 , Dass die Entfernung auf der Uttaravedi statt findet, gilt als 
stetiger Brauch l . 

1 D.h. wenn man nicht einen besonderen Wunsch damit verbindet. 

7* Man trage Sorge, dass bis zum Vorwartsftihren des Feuers die 
Vfigel sich nicht am den (ausserhalb des Opferplatzes) entfernten 
Pravargya hinsetzen \ 

1 Also bis zu der in C. H. § 160 beschriebenen Handlung. — Apa- 
stamba’s Vorschrift stiitzt sich auf TA. V. 10. 3—4: „Wo um diesen Pravargya, 
wenn er entfernt worden ist, die V5gel herumsitzen, da setzen dich dieses 
ganze Jahr die Vogel um die Jungen (d. h. die Kinder und die jungen Tiere). 
(Entfernt er aber den Pravargya nicht ausserhalb des Vihara, sondern auf 
der Uttaravedi, so gibt es diese Gefahr nicht). Deshalb entferne man ihn 
auf der Uttaravedi, zur Behiitung der Jungen”. Die Absicht ist nicht ganz 
klar. Nach Sayana bedeuten die Worte: „die Vogel setzen sich um die Jungen: 
die Jungen werden in diesem Jahre sterben”. Ahnliches hat auch das Kath. 
2r. : „wenn die Vfigel sich um ihn herumsetzen, so wisse er, dass die Jungen 
um die Glut (den Gharma) sitzen werden. Deshalb soil derjenige, der ihn 
vor den VOgeln schiitzt, zwei Spenden darbringen” u. s. w. 

8* Nach der tjberlieferung einiger 1 findet das Umgiessen zu diesem 
Zeitpunkte statt *. 

1 Die Vajasaneyins (vgl. i§Br. XIV. 3. 1. 25). 3 Statt friiher, vgl. 

XV. 15. 3-4. 

9. Darauf bringen sie ihm stehend ihre Verehrung dar mit den 
Formeln : ,JDu bist der himmlische Gandharva, Ranti mit Namen” l . 

1 TA. IV. 11. 13-20. 

10* Nacbdem sie die Formel fiber ihm hergesagt haben : „Hier 
bist du, o Gott Glut, als Gott zu den Gfittern gelangt” 1 und mit 
der Formel: ,/kier bin ich, der Mensch, zu den Menschen gelangt* 
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0 Somatrunk, komm zu mil' mit Nacbkommen, mit Gedeihen” * 
sich nacli rechts herumgewendet haben, reinigen sie sich auf der 
Stelie fur den Marjallya iiber dem Khara der Uberreste 3 mit der 
Formel : „Frenndlich gesinnt sollen uns Wasser und Krauter sein, 
feindMch gesinnt mogen sie deinjenigen sein, der uns liasst und 
den wir liassen” *. Darauf bringen sie stehend der Sonne ihre 
Verehrung dar mit dem Verse: ,,Wir sind jetzt aus der Finsternis . . . 
(u. s. w. wie III. 11. 2.')... angelangt” 5 . Dann bring t er im Gar- 
hapatya zwei Spenden dar" mit den Versen: „Hinanf fiihren . . . 
fu. s. w. wie III. 11. 2 6 ) . . . werden 7 . — Das sebimmernde Antlitz 
. . , (u. s. wie III. 11. 2 8 ) . . . Bewegungslosen” ? . Nach einigen bringen 
sie mit diesen Versen der Sonne ihre Verehrung dar. Darauf bringt 
er im Ahavanlya eine Spende dar mit dem Verse: ,,Kiindige, o 
Agni, den Gottern richtig diesen unsern Gewinn, den gayatrlartigen, 
ganz neuen den Gottern an” 8 . Nach einigen bringen sie mit diesem 
Verse ihre Verehl'ung dar. 

i TI IV. 11. 21. ® l.c. 22. 5 Vgl. XV. 13. 9. * TA. 

IV. 11. 23. 5 TA. IV. 11. 24. 6 Nach TA. V. 9. 11. 7 TA, 

IV. 11. 24. 8 TA. IV. 11. 25. — Die „einigen” sind vielleicht die Manavas 

Oder Kathas, nach deren verlorenem Brahmana. 


Die Gutmachungen beim Pravargya. 

XV. 17. 

1. Wenn aus dem Gluttrank verspritzt wird, so sage er dariiber 
die zwei Verse her: „Es hat der Himmel . . . (u.s.w. wie IX. 6. 7) 
. . . erzeugen \ — Es hat bespritzt ... (u. s, w. ib.). . . fortpflanzen” *. 

1 TA. IV. 13. 1—2. 

2. Wenn, wahrend man mit dem Gluttrankopfer beschaftigt ist, 
ein Blitz fallen sollte, so bringe er je nach dem Umstande mit einer 
der folgenden Formeln eine Schmalzspende dar : ,,Der Blitz, der 
vorne (bzw. „rechts”, „hinten”, „links”, „von oben”) gefallen ist, 
den opfere ich hiermit von dir hinweg, svaha” l . 

1 TA. IV. 14. 

3. Wenn es von alien Seiten blitzt, so opfere er mit alien Formeln. 

4. Die zwei Abschnitte, welche anfangen : ,,Dem Hauche, svaha” 1 
und ,,Dem Pusan, svaha” 1 enthalten die Formeln fur die Allgut- 
machungen beim Pravargya. 

1 TA. IV. 15, 16. Nach Hir. dienen die mit diesen Formeln darge- 
brachten Spenden zu den a n S / n a tap ray a ,s citta s ; nach Baudh. IX. 12: 282. 
7 sind diese Spenden stetig und fallen vor das Zusammensetzen der Pravar- 
gyagegenst&nde (XV. 11. 16). 
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5. Den ,,Glutziegel” 1 legt er auf mit dera Abschnitte, welcher 
anf&ngt : ,,Vor seinem Schnaufen erhob es sich wie Licht” den 
..Nestziegel” mit dem Abschnitte, welcher anfangt: „Deine feuchten 
Hauser, o Agni, deine nestartigen” *. Mit der Aidikaschicht *, d. h. 
dem Abschnitte, welcher anfangt: „Du bist Agni, du bist Vai^vtt- 
nara” *, beruhrt der Adhvaryu den aus Ziegeln ganz fertig geschich- 
teten Hochaltar. 

1 Vgl. XV. 3. 13 und XVI. 24. 14-15. * TA. IV. 17. 3 1. c. 

18. 4 Die. Bedeutung des Wortes aidikU (auch XVII. 11. 3) ist unbe- 

kannt; auch bei Bhar. und Hir. (vgl. Baudh. IX. 17 : 292. 6). 6 TA. IV. 19. 

6. Die Worte: „Bhnfy, bhuvah, suvalj” 1 sind die Formeln zur 
lllstihnspende *. 

1 TA. IV. 20. 1. * Nach Baudh. werden damit drei Spenden 

dargebracht, wenn die Sonne iiber dem Glutkessel untergeht, wenn er noch 
nicht, oder wenn er schon aufs Feuer gesetzt ist. 

7. Wenn der Glutkessel von dem Kaiserssessel, aua der Hebe- 
gabel oder von dem Khara hinabstiirzt, so richte er ihn wieder auf 
mit den zwei Versen, deren erster anfangt: „Stehe aufrecht zu 
unserer Forderung” l . 

* TA. IV. 20. 2 (der 1. Vers IX. 18. 10). 

8. Wenn er zerbricht, so fiige er die Stiicke aneinander 1 mit dem 
Verse : „Der Altersgraue hat . . . (u. s. w. wie IX. 4. 1) . . . aufgelebt” \ 
Darauf beschmiere er die Risse mit verkittenden Substanzen, aus- 
genominen Fleisch und Bohnen, nachdem er den Vers hergesagt 
hat: „Er, der sogar ohne zu verbinden, ehe die Rippenknorpel 
durchbohrt werden, die Zusammenfugung zustande bringt, der an 
Giitern reiche Maghavan, richtet das Geknickte wieder zu” 5 . 

1 Nach Pane. br. IX. 10. 1 wird der Topf bloss beruhrt mit dem hier 
zuletzt zitierten Verse. 1 TA. IV. 20. 3. 3 1. c. 4. 

9. Wenn man zu oft um ihn kerumgeht oder es unterlasst, in 
entgegengesetzter Richtung herumzugehen \ gehe man mit den zwei 
Versen : „Kehre, o Agni ... (u. s. w. wie V. 28. 16) . . . von alien 
Seiten ... — Kehre zuriick ... (u. s. w. wie ib.) . . . von alien Seiten” 5 
in entgegengesetzter Richtung herum. 

1 Vgl. XV. 8. 8 und 14. 2 TA. IV. 20. 5. 

10. Wenn der aufgehobene Gluttkessel ins Schwanken gerat ! , 
so dienen als Gutmachung acht Schmalzspenden mit den Versen, 
deren erster anfangt: „Lass, ins Schwanken geraten, uns nicht 
schwanken, o Glutkessel” *. 

1 Vgl. Baudh. IX. 17: 291. 2. ! TA. IV. 20. 6—9 (acht Verse). 

11. Oder aber er spreche nur statt der Schmalzspenden uber dem 
ins Schwanken geratenen Kessel die ersten vier von diesen Versen aus. 
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12. Werm die Sonne untergeht, wahrend man mit dem nach- 
mitthglichen Glutkessel besehafligt ist, so bindet er mit Darbha- 
grasern ein Stiickchen Gold an die hintere Tiiroffnung, bringt 
diesera Golde seine Yerehrnng dar 1 mit dem Verse: ,,Wir sind aus 
der Finsternis” s , opfert zwei Schmalzspenden in den Garhapatya 
mit den Versen : „Hinauf fiihren” * mid „Das scbimmernde Antlitz” % 
and verriclitet dann den Pravargya. Am folgenden Morgen bringen 
sie stehend der anfgehenden Sonne ihre Verehrung dar mit dem 
Verse: „Die Vtjgel, die Falken . . . (u.s. w. wie VI. 22. 1)... ge- 
fesselt sind” 5 . 

1 Das Gold ersetzt hier die Sonne. Man erinnere sich, dass der Glut- 
kessel nicht von der Sonne getrennt werden darf (XV. 2. 12, 13). 1 TA. 

IV. 20. 10. 


XV. 18. 


1. Wenn die Kuh, welche die Milch fur den Gluttrank liefern 
soli, zur Zeit der Melkung nicht herbeikommt \ so melke er eine 
andere, halte mit deren Milch den Pravargya und schenke am Tage 
der Kelterung diese erstere Kuh einem Brahmanen, welchen er nicht 
vorhat s pater zu besuchen. 

1 Vgl. XV. 9. 4. 

2. Wenn die Kuh, welche die Milch liefern soil, keine Milch 
gibt, so verfertige er einen Sehlauch mit vier Fiissen, fiille diesen 
mit Milch an und lasse daraus, einen dieser Fiisse als Zitze behan- 
delnd, mit dem dazu gehorigen Spruche die Milch hervorstrOmen. 

3. Wenn sie saure Milch liefert, so fiige der Hotr in seine Rezi- 
tation ein an Brhaspati geriehtetes Lied ein. 

1 Weiteres ist fiber dieses und fiber die nachstfolgenden Sutras (auch 
bei Bhar. und Hir.) nicht zu ermitteln. 

4. Wenn sie siisse Milch mit saurer Milch 1 gibt, ein an die 
Alvins geriehtetes Lied. 

1 ? sodarka soil nach Bdhtlingk zu asvinam gehoren und „mit dem- 
selben Refrain versehen” bedeuten. 

5. Wenn sie statt der siissen Milch Bint liefert, so bringe er es 
mit einem an Rudra gerichteten Verse dar. 

6. Wenn sie abhanden kommt, so bringe er mit zwei an Dhatr 
gerichteten Versen 1 Spenden dar. 

1 D. h. zwei der Verse TS. III. 3. 11. g — k. 

7 . Wenn ihr Kalb abhanden kommt, so bringe er mit einem an 
Vayu niyutvat gerichteten Verse 1 eine Spend e dar. 

i TS. I. 4. 4. a. 

8 . Wenn sie sich auf einen unreinen, zum Opfer untauglichen 
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Gegenstand niederlasst, so bringe er mit einem an Agni \ nach 
einigen mit einem an Agni und Varuna gerichteten Verse 3 eine 
Spende dar. 

1 TS. I. 1. 14 i. 1 TS. II. 5. 12. w. 

9 . Weim ein Vogel die Fliigel liber ihr sehwingt, so bringe er 
mit einem an die Alvins gerichteten Verse 1 eine Spende dar. 

1 Z.B. TS. L4. 6. a. 

10. Wenn sie w Ahrend der Melkung auff&hrt oder erschrickt oder 
weim ein Tiger sie totet, so traufele er Saft des Arka (Calotropis 
gigantea) in Ziegenmilch und verrichte mit dieser den Pravargya l . 

1 Diese' ohne Zweifel einem Brahmana entnommene Stelle lautet genau 
so bei Hir.; Bhar. hat ; ud va patet pra va miyeta sam va stryeia. 

11. Nach der Uberlieferung einiger fmdet das Ansfeuersetzen des 
Gluttranks am Kelterungstage statt l . 

1 Vgl. Kaus. br. VIII. 7 am Ende : „Er soli ans Feuer gesetzt werden, 
nachdem der Soma gekeltert ist, so sagt man, und zwar nach Beendigung 
des Bahispavamana. Die Gotter luden ja die Asuras zu diesem Zeitpunkte 
(zura Somatrunke) ein. Zu diesem Zeitpunkte soli er aufs Agnldhrafeuer 
gesetzt werden”. Man erinnere sich der allbekannten Geschichte von den 
Asvins, die, um dem Opfer den Kopf aufzusetzen, nach Ablauf des Bahis- 
pavamana ankamen (z. B. $Br. IV. 1. 5. 13). 

12. Die Ansicht liber das Verfahren in diesem Faile ist die 
folgende : 

13. Der Glutkessel ist ans Feuer zu setzen (d. h. der Pravargya 
ist abzuhalten), wenn im Osten frlihmorgens der Himmel rbtlich ist 
oder beim ersten Morgenlichte oder um das Morgenrot oder wenn 
die Sonne sich eben zu zeigen beginnt 1 oder wenn sie halb aufge- 
gangen ist oder wenn sie ganz aufgegangen ist, oder morgens oder 
am Vormittage oder am Mittage nach Beendigung des Mittagslobes 3 . 

1 GewOhnlich bedeutet dieser Ausdruck ; „ wenn die Sonne halb u nt e r- 
gegangen ist”. * Von alien diesen Zeitbestimmungen ist vielleicht nur 
die letzte in Kaus. br. VIII. 7 nachzuweisen. 

14. Das Ansfeuersetzen soil in der Agnldhrahiitte slattfinden l . 

1 Statt, wie gewOhnlich, auf dem Khara nordlich vom Garhapatya. Die 
Vorschrift beruht auf Kaus. br. 1. c. oder Kath. ar, (S. 118). 

15. ,,Nur einmal soil mit dem Glut trank verfahren werden” 1 
so wird in der heiligen Uberlieferung gelehrt 3 . 

1 D. h. unter der Voraussetzung, dass der Pravargya am Kelterungstage 
verrichtet wird, 4 In TA. V. 6. 2. 

16. Dieser auf den Kelterungstag fallende Pravargya 1 vertrete 
die Stelle der auf die Upasadtage fallenden Pravargyas. 

1 Statt des Plurals hat Hir. den Singular ; meine Obersetztung schliesst 
sich dieser Quelle an. — Wenn also Pravargyas an den Upasadtagen verrichtet 
werden, so darf keiner auch am Kelterungstage stattfinden. 
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17. Sie (d. h. die beim Pravargya Beteiligten) geniessen den Dadhi- 
gliarma 1 mit dem Abschnitte, welcher arif&ngt: ,,Bhtlh, bhuvah, 
suvah” *. 

1 Vgl. XIII. 4. 4. 2 TA. IV. 21. 

XV. 19. 

1. Behandelfc 1 ist die (Anwendung der Abschnitte, welche die) 
furehtbaren Gestalten des Agni enthalten, die der „Gruppe” im 
Aranyaka und die der beiden dann folgenden Abschnitte 3 . 

1 Auch hieraus scheint man folgern zu miissen, dass der Pravargya- 
prasna im rituellen Korpus des Apastamba urspriinglich seine Stelle am Ende 
dps ^rautasutra eingenommen hat, vgl. Bern, zu XV. I. 4. 2 Ap. folgt 

hier genau dem 4. Buch des Taitt. ar., obgleich manches dort nicht unmittelbar 
mit dem Pravargya zu schaffen hat; vgl. Baudh. IX. 18: 292. 10 fgg. — Von 
den sechs Abschnitten TA. IV. 22 — 27 ist die Anwendung der beiden ersten 
verzeichnet: oben V. 15. 4 und V. 17. 8; der beiden folgenden (als gana 
bezeichnet) : XVII. 16. 15, 16. a und XVIII. 12. 12; des fiinften (TA. IV. 26): 
XVIII. 17. 7; des sechsten (TA. IV. 27): XIV. 14. 1. 

2. Wenn, wahrend man mit dem Glutkessel beschaftigt ist, ein 
allein lebender Schakal sich 1 in der Nahe erhebt *, so spreche er 
liber diesen den Vers aus: ,,Merke dir, o Indra, herumgehend, die 
Ktihe; suche, o Indra, den Schlafenden, an Kiihen Reichen. Dutch 
deinen Donnerkeil mahne jenen Missglinstigen ; trifft ihn, WcLhrend 
er schl&ft, zu gunsten der Speisen” 2 und werfe einen beiderseitig 
flammenden Feuerbrand gegen ihn mit der Formel: ,,0 Feuer, mit 
dem Feuer berede dich ; o Tod, mit dem Tode berede dich. Ver- 
beugung sei dir, o Herr’’ *. 

1 „schreit”, Baudh., Hir. 2 TA. IV. 28. 1 (der Sinn des Verses 
ist nicht klar !). 3 1. c. 2. 

3. Dann bringen sie ihm (d. h. dem Schakal) stehend ihre Ver- 
ehrung dar mit dem Rest des Abschnittes : ,,Einmal sei dir, o Agni, 
Verbeugung; zweimal sei dir Verbeugung” u. s. w, *. 

1 TA. IV. 28. 3. 

4. Wenn ein Geier, eine Wolfin, ein wilder' Schafbock *, ein 
Parravogel, eine Eule, ein von einem Pi^aca Besessener oder eine 
schwarze KtAhe in der Nahe schreit, so spreche er liber diese je 
einen der folgenden Verse je nach dem Stichworte aus, woraufdas 
Entgegenwerfen des Feuerbrandes wie oben erfolgt: 

(1). Mit blutigem Maule, beschmiert mit Blut 3 , laufst du als 
hundefiissiger Bote des Yama umher. A'ls Geier, als Adler, suchst 
du einen Leichnam, als ein von beiden : Yama und Bhara entsand- 
ter Bote. 
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(2) . Was du, die du die Stimme ala Gottheit hast, zu einem 
Vrkaaa (?) ge worden, hier bellest, das belle meinem Hasser zu. 
Fiihre, o Tod, dieseii zum Tode, er soil dutch Qual zu Qua! 
kornmen. 

(3) . Wean, angetrieben oder auch aus eignem Verlangen, der 
Bhayedaka diesen Laitt hervorbringt, den sollen Indra und Agni, 
mil dem lieiligen Worte vereint, tins giinstig in den Hdusern machen. 

(4) . Du Langmaul mit den widerlichen Kinnbacken, lasse nicht 
deine Siimnie im Siiden ertOnen. Wenn du im Siiden sie ertbnen 
lassest, so drange raeinen Feind hinweg. 

(5) . Von dort ist die Buie herangeflogen, mit goldnen Augen, mit 
metallenem Maule, herangekommen als Bote der Unholde. Die mache 
von hier verschwinden, o Agni. 

(6) . Wenn du in die Geschopfe eingetreten, hier deine ubermensch- 
liche Stimme ertdnen i&ssest, so sprich gegen unsere Feinde. Ftihre, 
o Tod, sie zum Tode bin, (lurch Qual sollen sie zu Qual kommen. 

(7) . Die Schenkel reekend fliegest du zur Linken, o du, der du 
es auf das Auge gemunzt hast ’. Hier soli niemandem ein CJnfall 
begegnen” *. 

1 bhayedaka , vgl. Bhavasvamin zu Baudh.: raktahrstaroma mesah, 
iinjera iii prastddhah. 1 Zu lesen mit der MS.: rudhirenabhyaktah. 

s Ich vermute nisepivah statt nipe.pica und nehme savyani zu patasi. 4 TA. 
IV. 29—35. Baudh. verwendet 1, 3, 5 und 7 wie Ap., 2 aber, wenn eine 
Brta vak, 4 wenn eine salavrki und 6, wenn eine unmattB vak sich horen lasst. 

5. Wenn die Gharmakuh Wurmer hat, so tote er die Wurmer 
mit dem Abschuitte: „Durch Atri, o Wunn, tote ich dich, durch 
Kanva, durch Jamadagni. Durch die Zauberformel des Vi^vavasu 
ist der Konig der Wurmer, und auch ihr Oberhaupt getotet. Auch 
die Mutter und der Vater, auch die dicken und die dtinnen, auch 
die weissen und die schwarzen, auch die sich ablbsenden (?) sind 
gefOtot ; mit den weissen sind sie alle getOtet” 1 . 

1 TA. IV. 36. 

6 . Oder aber diese Gutmachung soil fiir alle Falle (d. h. nicht 
bloss beim Pravargya, sondern immer, wenn das Vieh Wurmer 
hat) abgehalten werden. 

7. Wen er durch Behexungszauber sch&digen will, bei dessen 
(Pravargya) nehme er eine „Schnitte” von Blut und opfere dieses 
Blut mit dem Abschnitte: ,, Bring herbei, schneide ab wie von der 
gargekoehten Opfergabe. Dies ist wahrhaft, dass ich den Soundso 

in den Rachen des Yama versetze. So sei es ! Khan ! Phan ! Mrasi !” l . 

1 TA. IV. 37. 
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8. Wenn er vorhat, einen zu verfluchen, so iibe er wenigstens 
drei Tage Keuschheit, begebe sich dann zu ihm und verfluche ihn 
mit dem Abschnitte: ,,Mit deni heiligen Worte (oder: „mit der 
Zauberformel”) verfluche ich dicli ; mit deni Fluche des heiligen 
Wortes verfluche ich dich ; mit dem grausigen Blick der Bhrgus 
blicke ich auf dich, mit dem rudraartigen Gredanken der Angiraaen 
denke ich an dich, mit der scharfen Klinge des Bbsen treffe ich 
dich. Falle unter meine Fiisse, o Soundso” J . 

1 TA. IV. 38. 

9. Wen er hasst, in dessen Kuhstall grabe er eine Viper 1 und 
ein Kraut 1 ein mit dem Abschnitte: ,, Reiss auf, du ^imigeborene, du 
auf dem Bette geborene, reiss auf auf dem Bette, jage ihn in die 
Berge, stoss ihn zu den Lichtatomen 2 bin. Solange von jetzt an im 
Osteri die Sonne aufgehen wird, solange macbe den Soundso von 
hier verschwunden sein, der uns hasst und der wir hassen” 3 . 

1 Unsicher. Im Spruche ist nur von einem Kraut die Rede; svajam 
soli nach Rudradatta fur svajam („vonselbst entstandenes Kraut”) stehen. Hir. 
(MS. Haug.): srajonam osadhis ian nidadhyat. 3 Vgl. AS. VII. 113. 2. 
s TA. IV. 39. 

10. Oder aber er schiittele mit demselben Abschnitte den rechten 
(sudlichen) Ttirpfosten des Kuhstalles seines Feindes V 

1 So macht es Baudh. 

11. Wenn der Udgatr das Purusasaman nicht singt 1 , so verrichte 
der Adhvaryu das Absingen dieses Purusasamans mit dem Abschnitte: 
„Bhtlh, bhuvah, suvah” u. s. w. 2 . 

1 Vgl. XVI. 22. 3. s TA. IV. 24. Dieser Abschnitt enthalt die 

Worte des 'Simians; sie stimmen nicht mit der Oberlieferung der Kauthumas 
ilberein (SV. ed. Bibl. Ind., Vol. V, S. 487), nur das Schlussstuck ist dasselbe. 


Die Avantaradiksa. 


XV. 20. 


1. Wir werden die Zwischenweihe 1 erklaren. 

1 Die hier gemeinte Avantaradiksa ist von der XI. 1. 13 behandelten 
scharf zu unterscheiden. Sie enthalt nl. die Vorschriften fiir einen, der die 
auf den Pravargya beztiglichen Texte studieren will. Weshalb diese Dlksa 
„die Avantaradiksa” heisst, weiss ich nicht su sagen. 

2 . Nachdem er 1 an einem Knotentage wahrend des nordlichen 
Ganges der Sonne, oder an einem Tage in der lichten Monatshalfte, 
wenn der Mond mit einem giinstigen Mondhause in Konjunktion 
steht, sieh Haupthaar nnd Bart hat scheren lassen, schreitet er am 
Nachmittage in ostlicher oder nordlicher Richtung aus dem Dorfe 
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hinaus, legt * auf einem von zwei Getreidefeldern abgetrennten 
Stuck Land, von wo man die D&eher des Dorfes nicht erblicken kann, 
ein Feuer an, umstreut es, „treibt” in der friiher * dargelegten 
Weise die Rsis des neu zn studierenden Adhyaya „herbei”, beruhrt 
siedendes Wasser, und halt mit dem ersten Abschnitte die Beschwich- 
tigung *. Dann legt er vier mit Scbmalz bestrichene Scheite von 
Feigenholz ins Feuer mit den Formeln : „Die Erde ist ein Scheit; 
dieses entflammt Agni u. e. w. — Der Luftraum ist ein Scheit, 
dieses entflammt der Wind u. s. w. — Der Himmel ist ein Scheit, 
dieses entflammt die Sonne u. s. w. — Dn bist mein prajSpatiartiges 
Scheit, das die Nebenbubler vernicbtet” u. s. w. 5 . 

1 Es muss der Acarya gemeint sein, der mit dem Schuler die Hand- 
lung verrichtet. s Hir. : „lasst er (den Schiiler) auflegen”. s purvavat 

bezieht sich, so mit Recht Rudradatta, auf das Grhyasutra (VIII. 1). Daraus 
folgt, dass die Beschreibung der AvantaradTksa ursprunglich nicht ihre Stelle 
' unmittelbar nach dem Pravargya einnahm, sondern zum Grhyaritual gehort 
hat. Aus der Tatsache ferner, dass im Grhyasutra des Ap. das Upakarana 
oder Upakarman, d. h. das Herbeitreiben, d. h. die Eroffnung des Studiums 
des Veda oder eines Teiles desselben, nur erwahnt, nicht beschrieben wird, 
muss man weiter folgern, dass die von Ap. hier gegebene Beschreibung 
dieser Diksa einer anderen Quelle entnommen ist. Ich halte es fur wahr- 
scheinlich, dass diese Quelle Bharadvaja ist ; in d e s s e n Grhyasutra (III. 
6 — 7) wird diese Diksa gefunden, und hier bezieht sich purvavat auf das 
Vorhergehende. Freilich stimmt die Beschreibung des Bhar. nicht ganz mit 
der des Ap. ttberein. Sie wird im Bharadvajasutra ebenfalls nach dem Pra- 
vargya angetroffen, hier aber auch mit dem Schlusse, das im Grhyasutra 
fehlt. Das letzte Wort uber dieses Verhaltnis ist noch nicht gesprochen. 

' 4 Vgl. XV. 5. 4. 5 TA. IV. 41. 1-4. 

3. Dann bringt er den Gottheiten des neu zu studierenden Kapi- 
tels seine Verebrung dar mit den Formeln : „0 Agni, Herr der 
Observanzen, ich werde die Observanz begehen ; mOchte ich dies 
vermbgen” u. s. w. *. 

1 TA. IV. 41. 5. 

4. Darauf lasst er den Schuler die Anfangsverse aller Abschnitte 
oder bloss den ersten und letzten aussprechen. 

5. Nachdem er mit dem letzten Absclmitte die Beschwichtigung 
gemacht hat ’, schliesst er die Augen und halt die Stimme ein s . 

1 Vgl. XV. 12. 3. 2 Bezieht sich auf den Schuler? 

0. Dann umwickelt er sein Haupt samt dem Munde nach rechts 
herum mit einem neuen Gewande und lasst ihn nach Sonnemmter- 
gang ins Dorf zuriickkebren. 

7. Die Stimme anhaltend bringt er diese Nacht stehend oder 
sitzend hin. 
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8 . Am* folgenden Morgen sclmrt er auf einem von zwei Gefcreide- 
feldern abgetrennten Stuck Land, von wo er die D&cher des Dorfes 
nicht erblicken kann, ein Feuer an \ umstreut es, nimmt dem 
Schuler das Gewand vom Haupte weg und lasst ihn auf sechserlei 
— nach einigen siebenerlei — hinblicken : auf das Feuer, die Sonne, 
einen mit Wasser gefullien Krug, einen Stein, ein Kalb, ein uner- 
wachsenes Madchen 2 ; werm es sieben sind, dann nocli auf ein 
Stuckchen Gold. 

1 In dieses Feuer sollen nach Baudh. wieder Scheite gelegt werden. 
2 Hir. hat: Feuer, Sonne, Wasserkrug, Stein, Gold, Kalb, Hure ( vesya ) und 
zum 7. Mahanagna. 

9. Oder aber er lasst ilm nur auf die drei zuerstgenannten Dinge 
blicken, auf die anderen je nachdem sie zur Hand sind. 

10. Zu diesena Zeitpunkte sohenkt der Schuler das Gewand seinem 
Lehrer und bringt der Sonne seine Verehrung dar mit dem Yerse: 
,,£)ie Vogel, die Falken ... (u. s. w. wie X. 27. 1) . . . gefesselt 
sind” L 

1 TA. IV. 20. 10. Diese Vorschrift nicht in Baudh. und Hir. 

11. 12. Jetzt folgt die Observanz fur den Vedasehiiler, die zu 
der standigen hinzukommt \ 

1 Ich nehme, gegen Rudradatta, die von Garbe als Sutra 11 und 12 
getrennten Satze zusammen, vgl. XV. 21. 4. Die st&ndige Observanz ist 
dann die gelegentlich des Upanayana gegebene. 

13. In der Nacht esse er nicht. 

14. Wenn er isst, so soil er die Speise zuvor mit einem flam- 
menden 1 Scheite beleuchten. 

1 Hir. und mehere MSS. des Baudh.: avajvalitam. 

15. Er trinke nicht aus tonernem Geschirre \ 

1 Vgl. XV. 12. 13. 

16. Er rede weder mit einer Frau noch mit einem $udra l . 

4 Vgl. XV. 2. 9. 

17. Er trage 1 weder Schuhe noch Sonnenschirm. 

1 Bhar. hat als Zeitwort : dharaytta. 

18. Ei* besteige nichts, was mit. Radern versehen ist *. 

1 Keinen raiha, kein anas. 

19. Er blicke auf keinen Toten, er bade nicht. 

20. An den achten Tagen des Halbmonates und an den Knoten- 
tagen faste er, die Stimme anhaltend, 

21. und lege sich (in diesen Nachten) nicht nieder. 

XV. 21. 

1. Ein Jahr lang tibe er diese Observanz 1 . In diesem Jabre 
erlerne er die beziiglichen Abschnitte des Veda. 

i Vgl. TA. I. 32. 1. 


! 
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2 . Wenn er sie in diesem Jahre nicht lernen sollte, so begehe 
er die Observanz solange das Studium dauert. 

3. Nach Ablauf des Jahres schurt er auf einera von zwei Getrei- 
defeldern abgetrennten Stuck Land, von wo man die Dacher des 
Dorfes nicht erblicken kann, ein Feuer an, umstreut es, schliesst 
in feierlicher Weise, wie fruher dargelan \ das Stndinm ab, macht, 
nachdetn er siedendes Wasser beriihrt hat, in it dem ersten Abschnitte 
die Beschwichtigung, legt mit denseiben Formeln wie fruher 5 , jetzt 
aber in umgekehrter Reihenfolge, Scheite auf, bringt den Gottheiten 
seine Verehrung dar mit denseiben, liier aber in umgekehrter Rei- 
henfolge auszusprechenden Formeln s , macht die Beschwichtigung 
mit dem letzten Abschnitte, gibt dem Lehrer ein auserwhhltes 
Stuck aus seiner Habe, und lasst sich Haupthaar und Bart scheren. 

1 Vgl. Bern. 3 zu XV. 20. 2 und TA. IV. 41. 6. s Vgl. XV. 20. 
2 Bern. 5. s Vgl. XV. 20. 3 und TA. IV. 41. 6. 

4. Jetzt folgen die Vorschriften tiber das Studium, die zu den 
st&ndigen hinzukommen *. 

1 Vgl. XV. 20. .11, 12. 

5. Er sludiere keinen Abschnitt des Pravargja ohne den vorher- 
gehenden absolviert zu haben 

1 Deutung nicht ganz sicher, vgl. auch Samskararatnamala (Ananda- 
sramaseries no. 39), S. 321. 

6. Er studiere nicht bei Nacht. 

7. Nicht gegen Abend l , nicht nachdem er die sexuelle Enthalt.- 
samkeit vernachlassigt hat a , nicht nachdem er Fleisch gegessen, 
sicli das Haupthaar, den Bart, die Korperhaare, die Nagel hat 
kiirzen lassen, nicht nachdem er sich das Haupthaar zurechtgemacht, 
nicht nachdem er sich die Zahne gereinigt hat. 

1 abhidosa auch Bhar. und Hir. s Unsicher. Hir. hat: nabhidosam 
brahmacaryam apadya. 

8 . Nicht, wenn er seine Augen gesatbt hat, seinen Korper gesalbt 
hat, nioht, wenn er nass (vom Bade) ist, nicht an einer nassen 
Stelie, nicht an einer Stelle, wo der fruher gefallene Regen noch 
nicht verlaufen ist l , nicht unter einer Wolke, nicht im Schatten, 
nicht nachdem die Sonne sich umgewendet hat 4 , nicht im Anblick 
von noch griiner Gerste 3 , nicht in der Nahe eiries zahmen oder 
wilden Tieres, nicht in der Nahe von Wasser. 

' Statt nanavaprste (so die Hss. des Ap). und nanavavrste (die Lesart 
des Rudradatta) lese ich mit der Samskararatnamala: nanapavrste : „nicht 
auf einer Stelle, wo der Regen noch nicht verschwunden ist”. Wer mit dem 
Pravargya beschaftigt ist, soil ja alles Wasser gerade meiden! und die 
Lesart des Rudradatta wurde besagen: „nicht an einer unberegneten Stelle”. 

* Nach Rudradatta : „nach Sonnenuntergang”, nach Samskararatnamala : „nach 
der Mitte des Tages”. 3 Weil auch diese feucht ist. 
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9. Nicht wenn er ungekochtes Fleisch bat herausfallen nicht, 
wenn er Blut hat hervorstromen sehen ; nicht, wenn er Wohnh&user, 
Totenknochen, einen Leichnam oder einen Ausgestossenen erblickt hat. 

1 Aus dem Munde eines wilden Tieres (Rudr.); utpaiitam wiirde besser 
zu lohitam allein passen, vgl. Baudh.: na lohilam utpatitam drstva. 

10. Wenn er im Begriff steht die Pravargyatexte zu studieren, 
so schreite er mit seinetn Lehrer in ostlicher oder nordlicher Rich- 
tung aus dem Dorfe hinaus, schiire auf einem von zwei Getreide- 
feldern abgetrennten Stuck Land, von wo man die Dacher des 
Dorfes nicht erblicken kann, ein Feuer an, umstreue es, bertihre 
siedendes Wasser, mache die Beschwichtigung mit dem ersten 
Abschnitte, und lese dann, westlich vom Feuer auf Dgrbhagrasern 
sitzend und DtlrvSgras in der Hand haltend, ohne Wiederholung. 

11. Oder (er darf, wenn er z. B. nicht weit gehen kann) an dem 
hauslichen Feuer 1 (des Lehrers), nachdem er diesem ein auser- 
waiiltes Stuck aus seiner Habe geschenkt hat, (die Pravargyatexte 
studieren). 

1 Ich lese mit der Samskararatnamala : dattvaupasane. 

12. Wenn er (in die Wildnis ausgegangen) vorhat, sie zu lesen, 
rede er keine anderen Worte (als die seines Pensums). 

13. Wenn er irgendwo etwas erblickt, iiber das die Beschwich- 
tigung nicht gehalfen ist, so mache er wiederum die Beschwichtigung 
und studiere dann. 

14. Nachdem er das Studium beendet hat, mache er (jeden Tag) 
mit dem letzten Abschnitte die Beschwichtigung. 

15. Er soli, wenn er zum Studieren der Pravargyatexte aus dem 
Dorfe hinausgeschritten ist, bevor er ins Dorf zuruckgekehrt ist, 
nichts anderes studieren. 
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